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गांधीवाद की शव-परीक्षा की ज़रूरत ? 


सन्‌ १३२० से १६४० तक भारतवर्ष के राजनतिक इतिहास 
का गांधीवाद का युग कहा जा सकता हे। १३२० के राजनेतिक 
असंतोष की अवस्था में महात्मा गाँधी ने देश के सामने जनता के 
असंतोष को प्रकट करने का एक कियात्मक उपाय सत्याग्रह और 
असहयोग के रूप में पेश क्रिया । सन्‌ १६२० का सत्याग्रह और असह 
योग १६४० के सत्याग्रह की तरह आध्यात्मिक न था, वह सर्वसाधारण 
जनता की समक में आ सकने योग्य था। उस समय के राजनेतिक 
वातावरण में सत्याग्रह और असहयोग का र्थ जनता ने समका 
अपने अधिकार की प्राप्ति के लिये संघर्ष और उसे बन्धन में रखनेवाली 
शक्ति को सहायता न करना | राजनेतिक दृष्टि से इन शब्दों का दूसरा 
अर्थ दो भी नहीं सक्ता । सावंञनिक आन्दोलन के रूप में उसे लव 
सफल्ता मिलो । शासक शक्ति के विरोध में पराधोनों का आन्दोलन 
सत्याग्रह और असहयोग के सिवा ओर कुछ हो भी नहीं सकता । देश 
और समय की परिस्थितियों के अनुसार सत्याग्रह और असहयोग 
सशख या निशख दोनों ही प्रकार का हो सकता हे। भारत के लिये 
सशख सत्याग्रह और असहयोग का अवसर न था, न है। सत्याग्रह 
और असहयोग को निशख रूप से जनता की सामूहिक शक्ति के सहारे 
चला सकने की सूक भारत की राजनीति को महात्मा गांधी की बड़ी 
भारी देन है । 

सत्याग्रह और असहयोग को निशख और अहिसाक्मक बना देने 
से वह आम जनता के दिये सुगम होगया। आम जनता की चीज़ 
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चन सकने का कारण सन्‌ १६२० के राजनैतिक श्रान्दोज्न का जो 
विस्तार हुआ वह भारतवर्ष की मोजूदा पीढ़ी के जीवन में पक नयो 
और बहुत बढ़ी बात थी | भयभीत रौर उत्साहहीन जनता के लिये 
सामूहिक रूप से आवाज़ उठा सकने का अघसर पा लेना साधारण 
घटना न थी! यद्यपि आन्दोज़न का उद्देश्य स्वराज्य पूरा न हो सका, 
फिर भी आन्दोलन कै प्रदर्शन ने जनता में उत्साह घोर साइस भर 
दिया । जनता की इतनी वडी २/जनेतिक सेवा कर सकने के कारण 
महात्मा गांधी जनता फे लिये पूज्य होगये। भारत की राजनीति गांधी- 


वादी आध्यात्मिकता के आधीन होगई । गांधीवाद का महत्व शर ` 
शक्ति बहुत बढ़ गई । वह देश के राजनेतिक आन्दोलन को आगे : 


सेज्ाने का साध्रन न रहा, वर्कि राजनेतिक रान्दोत्तन गांधीवाद के 
आदर्श को पूरा करने का साधन बनने छगा। गांधीवाद के आदश 
काँग्रेस के राजनेतिक कार्यक्रम का रूप लेने लगे । 

गांधोदाद केवल राजनीति ही नहीं | घह जीवन का एक दृष्टिकोण 
है । गांधीवादी दृष्टिकोण वेशानिक नहीं। वह इतिहास और तक के 
आधार पर नहीं चलता । उसका आधार है, विशवास और संस्कार । 
विश्वास को दृढ़ बनाने के लिये गधीवाद मनुष्य की बुद्धि और विवेक 
का भरोसा नहीं कर सकता, बह सहारा लेता है भगवान की प्रेरणा का। 
भनुष्य की परिस्थितियाँ और उसके अनुभव बदलते रहते हे । परिस्थितियों 
शौर अनुभव के आधार पर खडा होने वाला विश्वास, समय के अनुसार 
बद्ल जायगा । विश्वाप्त का यदद दढलना या उसकी अस्थिरता प्रवाह 
सें वहती हुई नाव की भ्रस्थिरता के समान है। मनुष्य के विश्वास की 
नाव उसकी परिस्थितियों फे प्रदाई पर वहती जाती है। यह क्रम 
जिकास का मार्ग है। यदि प्रदा में नाय को स्वाभाविक गति से बहने 
ने देकर डांड जगाकर खड़ा कर देने का यत्ञ किया जायगा, तो नाच की 
अवस्था विपम दोजायगी, भयर पेदा होजायेंगे शौर वह टूबर भी जा 
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सकतो है । सञुष्य के विश्वास और घारणा भी यदि परिस्थितियों के 
प्रवाह के अनुकूल बदलते न रहेंगे तो परिस्थितयों फे प्रवाह में अद्चन 
पैदा करेंगे। जब मनुष्य समाज की व्यवस्था परिस्थितियों के विरुद्ध, 
विश्वास के आधार पर होगी तो परिस्थितियों ओर विश्वास मे विरोध 
के कारण अव्यवस्था और अशान्ति पैदा हो जाथगो । 

समाज को व्यवस्था-पूवेंक चज्ञाये जाने के लिये नेतिकता की 
दागबेल ्षगाई जाती है। परिस्थितियों के बदलने पर व्यवस्था का 
बदलना ज़रूरी होता है और उसके साथ हो नैतिकता की दागावेल भी 
नये सिरे से देनी पड़ती है। यह विकास का क्रम, है और मनुष्य-्समाज 
का लाखों वर्ष पुराना इतिहास, विकास के इस क्रम का ही विस्तृत रूप 
है । मनुष्य-समाज के अतीत अनुभव के आधार पर ही, भविष्य के िये 
विकास फा क्रम निश्चित किया जा सकता हे । 

जोवन का एक संकुचित रूप है शौर दूसरा विस्तृत । संकुचित 
रूप से जीवन समाज और परिस्थितियों की स्थिरता चाहता है। 
स्थिरता के बिना जीबन फे ऐर नहीं जम सक्ते। उसमें पूर्णता तथा 
विकास फी नयी संज्ञित् की ओर बढ सकने की शक्ति नहीं आ सकती । 
जीवन का विस्तृत रूप अस्थिरता झर परिवर्तन ( विकास ) का है| 
जीवन की विस्तृत अस्थिरता र परिवर्तन के क्रम में जीवन की 
स्थिरता सीढियो या मंशिलो के समान है। स्थिरता और परिषत॑न में 
विरोध नहीं । स्थिरता के ब्रिना परिवतँन और विकास के लिये परि- 
स्थिति और शक्ति पैदा नहीं हो सकती । इसी प्रकार परिवर्तन के बिना 
स्थिरता और पूर्णत। के तिये अवसर आर परिस्थिति नहीं आ सकती ! 
स्थिरता और परिवर्तन एक दूसरे के लिये आवश्यक दे। जीवन की रचा के 
लिये स्थिरता ओर जीवन के विकास के लिये परिवतंन अवसर देता है । 
मजुष्य की संकुचित इषि के सामने स्थिरता ढी सब कुछ जान पढ़ती 
हे, परिवर्तन को बह भूल जाता है । 
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संकुचित दृष्टि के कारण मलुष्य को स्थिरता से इतना भोह हो 
जाता है कि वह परिवर्तन से डरने क्ृगवा है। परिवतन के लिये परि- 
रिथतियाँ मनुष्य स्वयम ही तेयार करता हे परन्तु परिवर्तन का अवसर 
झा जाने पर वह उससे भयभीत होने लगता है। परिवर्तन का अवसर 
आ गया है, इस बात की सूचना समाज के सम्बन्धों में पैदा हो जाने 
वाले संकट और भश्यचस्था देते है। मनुष्य की संकुचित बुद्धि और 
आत्मरत्ता की संकुचित वृत्ति# समाज में संकट और भ्रव्यस्था को अननु 
भव'करती हे परन्तु परिवर्तन के लिये कदम उठाने से उसे भय जगता 
हे । इस भय से बचने के जिये दह परिवर्तन की आवश्यकता पैदा 
करनेवाले कारणों को दूर कर देना चाहती हे। जो परिस्थितियाँ परि” 
बर्तन की आवश्यकता पैदा करती हैं, उन को दूरकर वह पहले की उस 
अवस्था में कौट चलने की बात सोचने त्गता है जहाँ परिवर्तन की 
आवश्यकता अनुभव न हो रही थी । उस अवस्था में लौट चकषने के 
लिये वह संतोष और त्याग की बात सोचने जगता दै। मलुष्प- 
समाज के विकाल में प्रत्येक परिवर्तन के समय ऐसा ही हुआ | समाज 
की आत्मरक्ता की विस्तृत और विराट प्रवृत्ति उसे विकास की ओर 
बढाती हें परन्तु आत्मरक्षा की संकुचित बृत्ति उसे पीछे की ओर 
ले जाना चाहती हे । इन दोनों वृत्तियाँ में जो संघर्ष होता है, वही 
क्रान्ति का रूप ले लेता है । 

कान्ति या परिवर्तन से समाज में इल़चळ् ज़रूर होती हे परन्तु 
वह जीवन की शत्रु या हिंसा नहीं, वह जीवन की रक्षक और पोषक 
है। माता के गर्भाशय की परिस्थितियों में, शिशु के पूर्ण हो चुकने के बाद, 
शिशु के जोयन की रचा के त्षिये, उसका नयी परिस्थितियों में आना 
आवश्यक होता है। ब्यवस्था के इस परिवर्तन में कुछ इथलन्पुयजच या 

# आत्मरक्ता की संकुचित वृत्ति की Animal instinct of self-pree 
8९7४०४१०१ कहां जा सकता है \ 
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पीडा अजुभब होती ही है परन्तु उससे बचने के लिये शिश्ट को माता 
के गे में ही नहीं रहने दिया जा सकता । उससे माता और शिशु 
दोनों ही समाप्त हो जायेंगे । यही चात पुरानी व्यवस्था के गर्भ से 
, नरी व्यवस्था के जन्म के बारे में भी है । 

इस बात में वैज्ञानिक दृष्टजोणथ और गांधीवाद का सेद है। 
गांधीवाद यह स्वीकार करता है कि समाज की वर्तमान अवस्था सें 
शोषण है और अव्यवस्था है। इन सब संकटों ्ौर अभ्यवस्याओं का 
उपाय भी वह करना चाहता हे । परन्तु वह यह स्वीकार नहीं करता कि 
समाज में यह सब संकट ओर अध्यवस्था स्वाभाविक विकास से ही 
` पैदा होगये हैं और इनका उपाय भी चिकाल के इस क्रम को जारी रखना 
, ही हे। भ्राज दिन संकट इसलिये अनुभव होरहे हैं कि समाज की परि- 
स्थितियों ने विकास के जिस परिवर्तन के लिये अवसर बनाया हे, उसे 
रेका जा रहा है। आरे बढ़ने का मागे बन्द है। विपरीत इसके 
, गाँबीबाद संकट और ब्यवस्था पैदा, कर देनेवाऴी परिस्थितियों को 
दोष देता हे। चह कहता हे हमें इन परिस्थितियों से पहले की 
अवस्था में जौट जाना चाहिये । मनुष्य ने अपने अनवरत परिश्रम और 
बलिदान से मनुष्य-्जाति को सबल और समर्थ बनाने के लिये जिन 
` साधनों को पैदा किया है, उन्हें गांधीवाद संकर और अब्यवस्थाका कारण 
चताता हे । वह कहता है मेशीन को मिटा दो क्योंकि सैशीन मनुष्य 
, का सामर्थ्यं बढाकर उसे अन्याय और भ्रत्याचार की शक्ति देती है। वह 
यह नहीं सोचता कि मैशीन द्वारा मनुष्य की बढी हुईं शक्ति उसे समाज 
की सलाई करने का भी उतना ही अवसर देती है। वह यह नहीं 
, सोचता कि मैशीन की दानवी शक्ति उडे सार्य पर चलकर समाज 
, को संकर और अव्यवस्था में डाज् सकती हे, तो सीघे मार पर 
` चत्रकर वह उसके जीवन को सुखमय तथा समर्थ भी बना सकती है। 
` उसे शिक्रायत है कि मेशीन छी सम्यता मनुष्य को स्वार्थी और 
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निर्दय बभा देती है। परन्तु निर्जीव मेशोन तो स्वयम्‌ कुछ बना या 
चिगाद नहीं सकती । मसुब्ध बनता है, अपनी व्यवस्था से ही । मेशीन 
की महाशक्ति को छोड़कर मलुष्य-समाज पंगु घन जाय, बत्रा इससे यह 
कहीं अधिक भ्रच्छा नहीं कि समाज के कल्माण की इष्टि से मेशीन की 
शक्ति का उपग्रोग करने के लिये, समाज की व्यवस्था बदल दी जाय; 
उसे नयी परिस्थितियाँ दौ जायें जिनके द्वार पर वह आ खडा हुआ हे ? 
समाज नयी व्यवत्या के प्रसव की पीडा से व्याङल हो रहा हे। गांधी- 
वाट पुरानी व्यवस्था के पेट पर पट्टी बॉघकर इस प्रसव पीडा या हिसा 
का उपाय करना चाहता हे । समाज यिक्राल के मार्ग पर सेशीन के घोडे 
पर पूंछ की ओर सुख करके बैठा हुआ है । घोड़े को चाल तेज़ है, इस“ 
निये समान का तिर चकरा रहा हे | गांधीवाद यह स्वोकार नदीं करता 
ङि समाज का मुख घोडे फे मिर की ओर कर दिया जाय | वह कहता 
है, यद्द सवारी सर्वनाश कर देंगी, इसे समाप्त कर दिया जाय । 
गांधीवाद का मार्ग त्याग का है। चह शाक्तिहोनता से शान्ति, 
अप्तामर्थ्य से संतोप ओर अभाव से समता ज्ञान चाहता है। संडार 
से विमु हो कर बढ संसार में जीवन विताना चाहता है। गांधीवाद 
के इस कोकृत & में बन्दर द्वोझर भारत की राजनीति विकास करना 
चाहती है। परिवर्तन को पंगु धना देने घाली गांधीवादी नीति, समाज 
को संकट ओर अव्यवस्था से मुक्ति नहीं दिला सरती । पीढा श्रौर भूख 
से तढपते समाज जे जनता रूपी शरीर का हित गांधीवादी नीति से 
पूरा नहीं हो सकता । यह नीति समाज फे शरीर को रोगी बनाये 
हुये उन कीटाणुग्रों की ही रक्षा कर रही है जो समाज के रोग से पुष्ट 
हो रहे हें । पुरानी परिस्थितियों की नेतिकता के शव को ले वह नवीन 
व्यवस्था के मार्ग सें थर्गला मात्र वन रही है। गांधीवाद की इस 
विकास विरोधी नेतिकता से मुक्ति पाये बिना समाज स्वतंत्रता को ओर 
.. #रेशम के कोढे का खोल कोको 
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गहीं जा सकता । भारतवर्ष के राजनेतिक विकास सें गति रुक जाने 
ते इम परेशान हैं परन्तु इसकी जिम्मेवारी हमीं पर हे, क्योंकि हमने 
ति और विकास की विरोधी नीति के हाथ अपना नेतृत्व सौप रखा हे । 
पह सब बातें अस्पष्ट पहेली सी जान पढेंगी। इस पहेली को सुल्लराने 
के लिये ही आगे के सब पृष्ठ लिखे गये हैं । 

शव-परीक्षा शब्द से यदि किसी को विरोध या वेमनस्य की गंध 
शये, तो इतना ही कहूँगा कि रागद्वेष का तो कोई कारण कलपना में 
भी नहीं । केवल कर्तव्य संमफकर यह काम करना पढ़ रहा है जो कुछ 
लोगों की नज़र में केवल दुस्साहस मात्र दोगा । शव की परिक्षा मनुष्य 
समाल के प्रति विरोध और घृणा की भाषना से नहीं, उसके दित के 
लियेहो कीती है। भारत के राजनेतिक स्वास्थ्य फे लिये गांधी- 
बाद--भारत की आधुनिक राजनोति-की शव परीक्षा जरूरी हे ! 

इस काम को करने का निश्चय तो कई दिन से था परन्तु “विप्लवी- 
देक्ट' के काम से फुसंव न मिल्ल रही थी। ८ जून को भारत रचा 
कानून दफा ३े८ में गिरफ्तार हो जाने पर इस काम को पूरा न कर 
सकने का खेद मन में लेकर जेल गया। उन मित्रों को धन्यवाद देना 
चाहता हूँ, जिन्होंने जमानत पर छुटा लिया और यह काम जेल जाने 
से पहले पूरा हो सका +। इस कठिन समय में पुस्तक के प्रकाशन में 
जिन साथियों से सहायता मिली, स्वयम जानते हैं, में उनका कितना 
आभारी हूँ। 


रात के डेढ़ बजे, 
१३ अगस्त १३४१ { यशपाल 


+ शायद जाना ही पढे \ 


गांधीवाद 

“गाघीवाद नाम की कोई वस्तु है ही नहीं, न में अपने पीछे कोई 
सम्प्रदाय छोड जाना चाहता हूँ। मेरा यह दावा भी नही कि मैंने 
किसी नये तत्व या सिद्धान्त का श्राविष्कार किया है। मेने तो सिफ 
जो शाश्वत सत्य हैं, उनको श्रपने नित्य के जीवन और प्रतिदिन फे 
प्रश्नों पर अपने ढंग से उतारने का प्रयासमात्र किया है। मुझे 
दुनिया को कोई नई चीज़ नहीं सिखानी है। सत्य और श्रहिंसा 
अनादि काल से चले आये हैं" "१+ इसी सत्य और अहिंसा को 
चरितार्थ करना, महात्मा गांधी ओर उनके अनुयाइयों की संस्थाओं का 
आदर्श और उद्देश्य है। इस विषय में महात्मा गाथी आगे कहते हैं:--. 
“पऊपर जो कुछे मैंने कहा है, उसमें मेरा सारा तत्व, शान यदि 
मेरे विचारों को इतना वडा नाम दिया जा सकता है, तो समा जाता 
है। आप उसे गाधीवाद न कहिये, क्योंकि उसमें 'बाद” जैसी कोई 

बात नहीं है |” † 
महात्मा गाधी के शब्दों में ही यदि गाधीवाद को समझना हो तो 
सत्य, और अहिंसा की साधना ही मनुष्य का उद्देश्य है। गाधीवाद का 
मत है, व्यक्तिगत रूप से सत्य ओर श्रहिंसा की साधना से मनुष्य 
आध्यात्मिक उन्नति कर व्यक्तिगत पूणता प्राप्त करता है श्रोर सामूहिक 
रूप से इन गुणों की साधना द्वारा मनुष्य समाज में “राम-राज्य? 
स्थापित हो सकेगा | गाधीवाद का सामाजिक और राजनेतिक आदर्श 


+ अपने कार्य-क्रम के सम्बन्ध में महात्मा गाधी के विचार, 
"हरिजन बंध! २६-३-१६३१६”। 
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राम-राज्य है | संक्षेप मे सत्य, अहिंसा, सेवा श्रौर राम-राज्य की 
साधना गाधीवाद का दरश है और यही उसका कार्यक्रम श्रोर 
साधन है | जिस आदर्श, उद्देश्य और कार्यक्रम का प्रचार महात्मा गाधी 
करते हैं, उसका 'गाधीवाद? के नाम से पुकारा जाना उनकी इच्छा 
के अनुकूल नहीं। परन्तु महात्मा गावी के अनुयायी अपने सिद्धान्तों 
और कार्य-क्रम को जनता के सम्मुख रखते समय महात्मा गाधी का नाम 
इनके साथ जोड़ देना उपयोगी सममते हैं। दूसरे तिद्धान्तों से अपने 
विद्धान्तों की तुलना करते समय, श्रपनी पुस्तको, समाचार-त्रों और 
बातचीत में वे 'गाधीवाद? शब्द का ही प्रयोग करते हैं । इसलिये 
यदि इम महात्मा गाध्री की नीति, सिद्धान्तों आर कार्यक्रम का 
ज़िक करने फे लिये गांधीवाद शब्द का उपयोग करें, तो यह श्रनुचित 
न होगा; न उसमें गलतफहमी के लिये ही कोई गुंजाइश होनी 
चाहिये । 

महात्मा गाधी का जीवन, विनय और त्याग का जीवन दै । श्रपने 
नाम से सम्प्रदाय चलाने की महत्वाकांज्ा से इनकार करना ही उन्हें 
शोमा देता है परन्तु हमारे विचार में महात्मा गाधो को स्वयं भी इस 
नाम पर कोई एतराज़ नहीं । कराची कांग्रेस के मौके पर ( २५ माचे 
१६३१ ) अपने कार्य-क्रम का विरोध करनेवालों को उत्तर देते समय 
उन्होंने 'वल' पूवक कहा था--“गाधी मर सक्ता है किन्तु गाधीवाद 
श्रमर रहेगा |? श्रपने सिद्वान्तों को महात्मा गाधी अमर समभते हैं 
ओर दुखी, दरिद्र, पराधीन भारतवर्ष के कल्याण का उपाय भी उनके 
विचारे इन्हीं सिद्धान्तो और कार्य-करम से ही हो सकता है। इससे मी 
कहीं अधिक विश्वास मद्दात्मा गाधी को अपने सिद्वान्तों की शक्ति 
में है। अपने सिद्धान्तों द्वारा ये न न केवल मारत से दुख, दारिद्रय 
_शो इ हुए कर देने ख दिवाद दिक्ते ह, बहक संसर मर 


+ काग्रेस का इतिहास”, पु० ४६० । 
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में सुव्यवस्था, सुख ओर शान्ति का उपाय भी केवल श्रपने ही सिद्धान्तों 
में उन्हे दिखाई देता है। महात्मा गाधी फे विचार मे, या कहिये 
गाघीवाद के अनुसार संसार, ख़ास कर संसार का वह भाग जो 
पश्चिमी सम्यता का उपयोग कर भोतिक समृद्धि की राइ पर चल 
रहा दै, अवनति श्रौर नाश के गढ़े मे थिर रहा है। याधीवाद की 
दृष्टि में भारतवर्ष के दुख, संकट ओर पराधीनता का कारण मी यही 
सम्यता दै । भारत को ग्रुलाम बना रखनेवाली शक्ति को तो पश्चिमी 
सम्यता ने पेदा किया ही है, इसके इलावा पश्चिम की सभ्यता 
स्यं भारतवर्ष मे प्रवेशं कर इस देश को नष्ट कर रही है । यह सभ्यता 
सत्य, हिसा, सेवा और धर्म के विपरीत है, इसलिये सर्वनाशकारी 
दे । गाधीवाद का उद्देश्य दै, भारत को पश्चिमी सम्यता के पंजे से 
छुडाकर सत्व, श्रहिसा और धर्म के मार्ग पर ले जाना और इस देश 
में राम-राज्य क्रायम कर सुख तथा शान्ति की व्यवस्था करना | 
सत्य, अहिंसा और धरम द्वारा मनुष्य समाज मे सुख शान्ति और 
न्याय की स्थापना होनी चाहिये ; इस विषय मे तो समी वाद, सिद्धान्त 
ओर कार्य-क्रम सहमत है | सत्य अहिंसा और न्याय कया है ओर किस 
कार्य-क्रम से उसे प्राप्त किया जा सकता है, इसी विषय मे मतभेद हो 
जाता है। पश्चिमी सम्यता या भौतिकवाद ( |५8६९।2||5॥ ) को 
गाधीवाद मनुष्य समाज के लिये हानिकारक समझता है। अपने विश्वास 
के अनुसार बह मी सत्य, ्रहिंसा श्रौर न्याय की स्थापना करने का यत्म 
करता है । भेद दोनो की विचारधारा में है। भौतिकवाद सासारिक 
परिट्यितियों कें विचार से मनुष्य समाज के सासारिक कल्याण को 
उद्देश्य समझता दै । गाधीवाद मनुष्य के कल्याण के लिये सासारिक 
उन्नति को गौण और आध्यात्मिक उन्नति को मुख्य समभाता है। गाधी- 
वाद की दृष्टि में सत्य, अहिंसा और न्याय का आधार आध्यात्मिक-शन 
और प्रेरणा है ओर मनुष्य जीवन का उद्देश्य सासारिकता से मुत्ति 
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पा कर आध्यात्मिक सुख को प्राप्त करना है। इसी उद्देश्य को लक्ष्य 
समझ कर ही गाधीवाद समाज की आर्थिक, सामाजिक और राजनेतिक 
व्यवस्था का ढाचा तैयार करना चाहता है । 


सत्य और अहिसा का उद्देश्य 


मनुष्य श्रकेला नहीं रहता, न वह रह ही सकता है। समाज का 
अंग बनकर सामूहिक रूप से उसे रहना पडता है | किसी मनुष्य के 
व्यवहार का असर उसके साथ रहनेवालों के जीवन पर श्रोर उसके 
साथ रहनेवालों के व्यवद्दार का प्रभाव उसके अपने जीवन पर पड़े बिना 
नही रह सकता । यह आवश्यक है कि प्रत्येक मनुष्य इस प्रकार व्यवहार 
करे कि वह दूसरों के लिये कष्ट ्रौर विरोध का कारण न बनकर 
उनका सहायक बन सके । जिस प्रकार के आचरण द्वारा मनुष्य व्यक्ति- 
गत और सामूहिक रूप से एक दूसरे का सहायक भनकर मुख-शान्ति 
ओर व्यवस्था मे रहता हुआ उन्नति कर सके, जिस प्रकार वह व्यक्तिगत 
और सामूहिक रूप से अधिक शक्तिशाली बनकर विकास की और जा 
सके, उन तरीकों को निश्चित करने के लिये ही सिद्धान्त बनाये जाते 
हैं। इन सिद्धान्तो को ही धर्म का नाम दिया जाता है। 

मनुष्य जीवन का उद्देश्य श्रोर कतंव्य क्या है ! इस विश्वास मे 
अनेक मतमेद हैं । इन मतमेदों के आधार पर ही मनुष्य की भिन्न-मित्न 
सम्यताओ और धमों मे मेद हो जाता है। अ्रनेक मतभेद होने पर भी 
यह बात समी मत के लोगों को स्वीकार होगी कि मनुष्य के जीवन कौ 
र्ता करना आवश्यक है और उसके लिये उन्नति का मार्ग खुला रहना 
चाहिये । मनुष्य जीवित ही न रह सके तो यह सोचने का मोका नहीं 
रह जाता कि उस के जीवन का आदर्श, उद्देश्य ओर धर्म वया है ! 
जीवित रद्द कर ही मनुष्य अपने ्रादशं, उद्देश्य और धर्म के विषय में 
चिन्ता कर सकता है और उसे सुधारने या उन्नत बनाने की बात सोच 
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सकता है। यदि मनुष्य अपने जीवन के लिये आदर्श, उद्देश्य और 
कतव्य की वात सोचना चाहता दै तो उसका सबसे पहला कतव्य जीवित 
रहने के लिये प्रयत्न करना है। मनुष्य ने किया भी यही है। उसके 
व्यक्तिगत और सामूहिक कार्यों का इतिहास इस बात का गवाह है कि 
मनुष्य जीवित रहने, भली प्रकार जीवित रहने श्रोर उत्तरोत्तर शक्ति 
ओर सामध्य प्रातकर आराम श्रोर समृद्धि में जीवित रहने का यत्न 
करता आया है। इस उद्देश्य को पूरा करने के लिये ही मनुष्य ने 
आदर्श, उद्देश्य, कर्तव्य और धर्म के साधनों का व्यवहार किया है | 
इस उद्देश्य के पूरा करने के लिये मनुष्य ने जो विचार और निश्चय 
किये, जिन व्यवहारो का उपयोग किया, उन सब की शुखला ही मनुष्य 
के धर्म और सम्यता का इतिहास है। मनुष्य जीवन को उद्देश्य और 
धर्म या कतव्य को साधन मानकर भी कमी-कमी धर्म ओर कर्तव्य के 
लिये मनुष्य का जीवन बलिदान कर देना मुनासिव होता है| 

बलिदान ओर कृबानी की उपयोगिता तथा बुद्धिमत्ता को समझने 
के लिये यह ध्यान में रखना चाहिये कि मनुष्य एक व्यक्ति के रूप में 
अपना जीवन निर्वाह नहीं कर सकता । मनुष्य एक दूसरे के आसरे 
जीते हें । जिस प्रकार एक मनुष्य शरीर मे करोडो कोष्ठ (ट९||5) या 
जीवाणु होते हैं, प्रत्येक अशु एक पृथक जीव होता है परन्तु मनुष्य 
शरीर से पृथक होकर उन कोष्ठों और श्णुओं का जीवन नहीं रह 
सकता । उसी प्रकार मनुष्य व्यक्ति भी मनुष्य समाज से प्रथक होकर 
अकेला जीवित नहीं रह सकता | 

व्यक्ति का जीवन समाज फे जीबन से ही चल सकता है। व्यक्ति 
का हित-अद्दित, मलाई-बुराई समाज के हित-अहित ओर भलाई-बुराई 
पर निर्भर है | लाखो वरसों ओर पीठियो के अनुमव से मनुष्य इस वात 
को समभ गया है कि वह समाज से पृथक जीवित नही रह सकता | 
मनुष्य की व्यक्तिगत उन्नति ओर शक्ति समाज की उन्नति पर ही निर्मर 
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है । मनुष्य का अपने हित, भलाई श्रौर उन्नति के इस राज़ को समझना 
ही उसकी बुद्धिमानी है ओर इसे भूल जाना या उसकी परवाह न 
करना ही मूर्खता दे | धमं और कर्तव्य के नाम पर व्यक्ति को वलिदान 
कर देने की आवश्यकता उसी समय अनुभव होती है ; जव मनुष्य के 
व्यक्तिगत हित रौर समाज के दित में विरोध दिखाई देने लगता दै। 

यदि गहरी मजर से देखे तो जान पड़ेगा कि मनुष्य को उसके 
अपने व्यक्तिगत हित और कल्याण के विचार और इच्छा ने ही सामू: 
हिक और सामाजिक रूप से रहने का तरीका सिलाया है। मनुष्य ने 
अपने व्यक्तिगत जीवन की रक्षा और विकास के लिये साधन के रुप में 
समाज का व्यवहार किया परन्तु यह विकास ऐसा हुआ कि व्यक्ति समाज 
का अंगमात्र वन गया | हमें यह वात भी ध्यान में रखनी चाहिये कि 
व्यक्ति की रचा और उन्नति ही वास्तविक उद्देश्य है और समाज उसका 
साधन दै | यदि मनुष्य के जीवन का तरीका किसी और प्रकार का होता, 
यदि वह वन्य पशुओं की माँति श्रपने जीवन की श्रावश्यकताये श्रकेला' 
घूम-फिरकर पूरी किया करता, जैसे कि वह लाखों वर्ष पूर्व जंगली होने 
की अवस्था में करता था, तो समाज के साधन की आवश्यकता उसे 
न होती । मनुष्य ने अपना जीबन इस प्रकार का वनाया दै कि वह 
समाज का अंग वने विना नहीं रह सकता । ऐसी श्रवस्था में जब व्यक्ति 
ओर समाज के हितों में विरोध दिखाई दे, तो उसमें व्यक्ति को वलि- 
दान हो जाना पडता है | इस प्रकार समाज में प्रकट होनेवाले अन्तर 
विरोध ( श्रडचन) सूचना देते ह कि साधारण नियम के अनुसार 
यदि व्यक्तिं अपना स्वथं पूरा करने का प्रयत्न करता है, तो उससे 
उसके समाज के दूसरे मेम्बरों की मलाई मे रुकावट पढ़ती है या उससे 
समाज की दानि होती दै | यदि व्यक्ति के स्वार्थ को पूरा करने फे लिये 
समाज को हानि होने दी जायगी, समाज को नष्ट होने दिया जायगा, 
तो समाज के नष्ट होने पर व्यक्ति भी वच न सकेगा | 


सत्य और अहिसा क्या है ! ] २३ 


समाज में श्रन्तर विरोध की एक दूसरी अ्रयत्या भी है। समाज में 
ऐसी अवस्था भी श्रा जाती है जब समाज की व्यवस्था के कारण व्यक्ति 
का निर्वाह कठिन हो जाता है। जेसे इम आजकल देखते हैं कि वेकारी 
के कारण योग्यता और इच्छा होते हुए भी मनुष्य कुछ नहीं कर पाता 
श्रौर मोहताजी की अ्रवस्था मे रहने पर वह दिन-प्रतिदिन अयोग्य 
और साम्थ्यंहीन होता जाता है । समाज की व्यवस्था-के कारण यह 
संकट केवल एक व्यक्ति पर नही वहिक समाज के श्रधिकाश लोगो पर, 
स्वयम्‌ समाज पर आता है। उसका उपाय हो सकता है, समाज की 
व्यवस्था मे परिवर्तन । परिवर्तन का श्रर्थ है, विरोध की अवस्था को दूर 
कर सुव्यवस्था कायम करना | अन्तर विरोध से समाज के व्यक्तियों और 
श्रेणियों में परस्पर संघर्ष श्रोर हिंसा होने लगती है । परिवर्तन इसलिये 
ज़रूरी होता है कि हिसा के कारणों को दूर कर ऐसी व्यवस्था क़ायम 
की जाय जिसमे समाज के सभी लोगों के लिये जीवित रहने का 
* स्थान हो और हिंसा के कारण न रहे | 

सत्य, श्रहिंसा और धर्म व्यक्ति और समाज की उन्नति ओर रचा 
के नियम हैं | जब कोई नियम या सिद्धान्त अपने उद्देश्य को पूरा करने 
में सफल रहे, तो उन नियमों ओर सिद्धान्तो की यथार्थता पर गोरे 
करना ज़रूरी हो जाता है। जिस नियम ओर व्यवस्था को सत्य, अहिंसा 
ओर धर्म कहकर पुकारा जा रहा है, यदि वह समाज से हिंसा श्र 
विरोध को दूर करने से समर्थ नही, तो वह न सत्य है, श्रहिंसा और 
न धर्म | सत्य, अहिसा और धर्म की कसोटी यह होनी चाहिये कि वह 
समाज से हिंसा दूर कर शान्ति और व्यवस्था कायम कर सकें। यह 
शान्ति और व्यवस्था मनुष्य समाज को संतुष्ट वना सके और सव 
व्यक्तियों को समान रूप से विकास का अवसर दे सके | 
सत्य और अहिंसा क्या हे! 

सत्य ओर अ्रहिंसा क्या हे ! साधारणतः सत्य और हिंसा के लिये 
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धर्म शब्द का व्यवहार किया जा सकता है। परन्तु फिर प्रश्न 
उठता है, धर्म क्या है! हमने यह देख पाया है कि धर्म ( सत्य, श्री 
अहिंसा ) का उद्देश्य व्यक्तिगत और सामाजिक जीवन की रक्षा ओर 
विकास है| जो तरीके श्रोर काम इस उद्देश्य को पूरा कर सकें वे ही 
सत्य, श्रहिंसा और धर्म हैं। मनुष्य के व्यक्तिगत ओर सामाजिक 
जीवन की रदा श्रौर उसका विकास सदा एक ही तरीके से नहीं हुआ । ' 
कारण यह है कि मनुष्य व्यक्तिगत र सामाजिक रूप से सदा एक 
ही प्रकार की परिस्थितियों म नहीं रहा । इस वात के लिये स्वयं मनुष्य 
समाज का इतिहास गवाह दै । मनुष्य की बदलती हुई परिस्थितियों 
को समझ पाने के लिये हमे बहुत दूर श्रतीत के इतिहास में जाने की 
ज़रूरत नहीं | पिल्ले कुछ वर्षों के अपने इतिहास में ही हम इस 
सत्य को देख सकते हैं। श्राज से पच्चीस वर्ष पूर्व हमारा जीवन जिस 
प्रकार का था, अपनी ्रावश्यकताश्रो को हम जिस प्रकार पूरा करते 
थे, विलकुल ठीक उसी प्रकार आज हमारा जीवन नही है। श्राज से 
सेकडों और हज़ारों वर्ष पूर्व के मनु प्य जीवन रौर हमारे श्राज के जीवन 
में श्रोर मी श्रधिक भेद है। परिस्थितियों के अनुसार आवश्यकता 
को अ्रतुभव कर व्यक्ति ओर समाज की रचा ्रोर विकास के लिये 
समाज में नियम बनाये जाते रहे हैं श्रोर यह नियम झावश्यक रूप से 
बदलते भी रहे हे । 
सत्य, अहिंसा, सेवा ओर धम इन शब्दो काया इस भाव को 

प्रकट करनेवाले दूसरे शब्दों का प्रयोग मनुष्य समाज सदा ही करता रहा 
है परन्तु परिस्थितियों फे अनुसार इन शब्दों से प्रकट होनेवाले कार्य 
ओर तरीक़े भिन्न-भिन्न रदे हैं । जिस समय और जिन परिस्थितियों में 
जो तरीका या कार्य व्यक्ति ओर समाज के जीवन रक्षा ्रौर विकास के 
लिये उपयोगी और आवश्यक हुआ, वही सत्य, अहिंसा, सेवा या ध्म 
समभा गया | इतिहास की परीक्षा से हम देख पाते हैं कि सत्य, श्रहिंसा, 
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सेवा और धर्म का क्रियात्मक रूप परिवर्तनशील है। दूसरी ओर 
गांधीवाद की दृष्टि में सत्य और धम शाश्‍वत तथा अपरिवर्तनशील हैं। 
चे मनुष्य के अपने निश्चय से बाहर एक श्रम्य शक्ति, ईश्वर की आशा 
और विधान हैं । 

(/ाधीबादियो की दृष्टि मे जीवन का ध्येय और उद्देश्य जीवन 
की रक्षा और विकास नहीं। गाधीवादियों की दृष्टि मे--“जीवन का 
उद्देश्य परमेश्वर का साक्षात्कार करना है--जीवन के दूसरे सभी 
कार्य इस ध्येय को सिद्ध करने के लिये हैं |”? १ गाधीवाद कहता 
है “सत्य का श्र्थ है परमेश्वर--यह सत्य का पर (आध्यात्मिक ) 
अथवा ऊँचा श्रथ हुआ | अपर ( सासारिक ) श्रथवा साधारण श्रथं 
मे सत्य के मानी हे सत्य विचार, सत्यवाणी और सत्य कर्म ।? २ 
याघीवाद सत्य और परमेश्वर को एक ही वस्तु सममता है परन्तु 
परमेश्वर ओर सत्य की परिमापा करते समय उन दोनो मे भेद प्रकट 
हो जाता हे । परमेश्‍वर की परिमाषा करते समय गाधीवाद कहता 
दे-“इस परमेश्वर का स्वरूप मन और वाणी से परे है,--उसके 
सम्बन्ध मे हम इतना ही कह सकते है कि परमेश्वर श्रनन्त, श्रनादि, 
सदा एक रूप रहनेवाला, विश्व का आत्मा रूप श्रथवा आधार रूप 
र उसका कारण है। वह चेतन अथवा शान-स्वरूप है | उसीका 
एक सनातन अस्तित्व है। शेप उब नाशबीन्‌ हैं। यदि एक छोटे 
शब्द का प्रयोग उसके लिये करना चाहे तो उसे इम सत्य कह सकते 
हैं।? ३ तकं ओर बुद्धि के आसरे चलानेवाले व्यक्ति को श्राश्चर्य 
हुए विना नही रह सकता कि जिस वस्तु को गाधीवादी मन और 
वाणी से परे मानते हैं, उसके विपय मे इतनी जानकारी उन्हे किस 
साधन से प्राप्त हुई ! जानकारी का साधन, मन ओर बुद्धि के सिवा 

( १) "गाधी विचार दोहन पुष्ठ स० ४। (२) पृष्ठ सं० ५। 
(३ ) पृष्ठ स० ४। 
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ओर क्या हो सकता दै! यदि हम कुछ देर के लिये यह मान भी ले कि 
परमेश्वर के विषय में गाधीवादियों की यह इत्तला सही है, तो इतना 
स्वीकार किये विना चारा नही किं मनुष्य के अनुभव, शान ओर जीवन 
में इस परमेश्‍वर का कोई भी गुण कहीं दिखाई नहीं पडता | ऐसी 
अवस्था में इस परमेश्वर का साक्षात्कार किस प्रकार सम्भव हो 

सकता है ! 
याधीवाद की दृष्टि में परमेश्वर रौर सत्य एक है। परमेश्वर की 
परिभाषा गाधीवाद की दृष्टि से हम देख चुके। सत्य की परिमाषा को 
मी समभना उपयोगी होगा ।ॐ*जो विचार हमारी राग-द्वेषहीन, श्रद्धा 
भक्तियुक्त तथा निष्पक्ष बुद्धि को सदेव के लिये, अथवा जिन 
परिस्थितियों तक हमारी दृष्टि पहुँच तकती दै उनमें अ्रधिकर-से-अधिक 
समय तक के लिये उचित और न्याय प्रतीत होते हैं, बही हमारे लिये 
सद्विचार हैं (२, इस परिभाषा के दो भाग हैं। अन्तिम भाग 
परिस्थितियों के अनुसार अनुभव से सत्य की जाँच के सिद्धान्त को 
स्वीकार करता है परन्तु पहला भाग परिस्थितियों की जाँच करने के 
साधन, तक श्रौर बुद्धि पर भक्तियुक्त होने की पाबन्दी लगा देता है। 
भक्ति का अर्थ है, ईश्वर मे विश्वास | उस ईश्वर में, जो मन और 
वाणी से परे है। जो वस्तु मन और वाणी से परे है, उसका हमारी 
दृष्टि ओर अनुभव मे आ सकनेवाली परिस्थितियों से क्या सम्बन्ध हो 
सकता है! बुद्धि के मक्तियुक्त होने के साथ ही उसके निष्पक्ष होने की 
आवश्यकता पर भी ज़ोर दिया गया है। जो बुद्धि भक्तियुक्ता है, 
अर्थात्‌ पहले ही भगवान्‌ हैं, इस बात को स्वीकार कर चुकी दै और 
यह भी मान घुकी है कि समाज और ससार का विधान उस शक्ति 
के आसरे दै, वह भगवान्‌ की इच्छा द्वारा कायम व्यवस्था मे अन्याय 
और अत्याचार का मौजद होना कैसे स्वीकार कर सकती है ! ऐसी बुद्धि 

(१ ) 'गाधी विचार दोहन? पुष्ठ सं० ५ । 
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यदि वह समाज मे अ्रत्याय ओर अत्याचार का मौजद होना स्वीकार 
करेगी भी तो उसका दोष समाज की व्यवस्था में स्वीकार न कर, 
मनुष्य के दुगुशो के दी माथे जड़ेगी। इस प्रकार गाधीवाद जब 
मनुष्य व्यक्ति और समाज के लिये जीवन की रक्षा और विकास के 
नियमों सत्य और धर्म को निश्चित्‌ करने की बात सोचता है, तो 
उससे पहले ईश्वर का खूँटा गाडकर ईश्वर विश्वास और भक्तियुक्त 
बुद्धि की रस्सी व्यक्ति ओर समाज के गले मे बाँध देता है। परिणाम 
यह होता है कि समाज उस दायरे से बाहर नहीं निकल सकता जहाँ 
उसके विकास के लिये पर्यात्त स्थान न होने के कारण एक मनुष्य 
दूसरे मनुष्य को कुचलकर हिंसा कर रहा है| 

गाधीवाद की दृष्टि में सत्य-धर्म का उद्देश्य जीवन की रचा और 
विकास नहीं, बल्कि ईश्वर से साक्षात्कार दै । यह ईश्वर विश्व का 
आत्मारूप और आधाररूप है | ईश्वर को विश्व का श्रात्मारप और 
आधाररूप मानने का अ्र्थ हुआ कि विशव श्रौर समाज की व्यवस्था ईश्वर 
के विधान के अनुसार दै । ईश्वर चेतन और शान स्वरूप है इसलिये 
उसके इस विधान मे कोई मूल-चूक नहीं हो सकती | समाज मे यदि 
मनुष्य को अत्याचार ओर सकट अनुभव होता है, तो वह मनुष्य के 
अपने ढुगुंणो के कारण ! इस श्रत्याचार और संकट का उपाय यह है 
कि मनुष्य इसे श्रत्याचार और सकट न सम, त्याग और संतोष द्वारा 
सत्य और अहिंसा की साधना से भगवान्‌ से साक्षात्कार करने का यत्न 
करता रहे | ईश्वर की आजा और प्रेरणा से तेयार किये गये विधान में 
परिवर्तेन द्वारा सुधार करने की चेष्टा करना भगवान्‌ के शानस्वरूप, 
चेतन और पूर्ण होने मे सन्देह करना है | भगवान्‌ की प्रेरणा क्या है ! 
इस विषय मे शंका की गुंजाइश नही, क्योकि भगवान्‌ मन ओर वाणी 
से परे हं। भगवान्‌ की प्रेरणा क्या है ! यह जानने ओर दूसरो को 
समभा देने का लाइसेस केवल महात्मा लोगों को है । 
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हम भगवान्‌ से प्रेरणा नहीं प्राप्त कर सकते परन्तु यह तो सोच 
सकते हैं कि भगवान्‌ नाम की वस्तु या शक्ति कही है मी या नहीं ; जहाँ 
से प्रेरणा राती है । हमे समझाया जायगा, भगवान के देश तक तुम्हारी 
पहुँच ही नही, तब ठुम भगवान्‌ के बारे में खोज या छान-बीन करोगे 
केसे ! भगवान्‌ के देश तक हमारी पहुँच न सही, परन्तु स्त्रयम्‌ अपनी 
अवस्था और परिस्थिति की खोज श्रौर छान-बीन तो इम कर सकते 
हें | भगवान्‌ जिस “विश्व के श्रात्मरूप शोर आधाररूप हैं, उठ विश्व 
को तो हम देख और समझ सकते हैं। हम यह देखना और जॉचना 
झाउश्यक समभेंगे कि परमेश्वर के अनन्त श्रोर श्रनादि होने के गुण 
इस विश्व में क्या प्रभाव दिखाते हैं। हमें उनसे वया सहायता मिल 
सकती है १ हमारे लिये उन्होंने कोन मार्ग निश्चित्‌ किया है ! 
सृष्टि की उत्तत्ति और विकास के इतिहास को खूब छान लेने फे 
-बाद भी इस सृष्टि मे किसी अ्रनादि, अनन्त ओर एक रस रहनेवाली 
शक्ति के सचालन का सुबूत हमे दिखाई नहीं देता । इस सुष्टि के 
अनादि, अनन्त, ज्ञान स्वरूप और चेतन शक्ति द्वारा संचालित होने का 
तरीक़ा होना चाहिये था कि सृष्टि का एक उद्देश्य निश्चित्‌ कर इसे एक 
निश्चित्‌ मार्ग पर चलाया जाता । मनुष्य भी उस चेतन और शान 
स्वरूप शक्ति का अंग है, उसी शक्ति को मनुष्य में व्यापक होकर उसके 
कार्य-क्रम को निश्चित्‌ करना चाहिये था। इस नाते मनुष्य के काम भी 
आरम्भ से ही पूर्ण भर भूल-चूक रहित होने चाहिये थे परन्ठु मनुष्य को 
हम शने-शनेः बनता हुआ देखते हैं | मनुष्य के विकास के इतिहास को 
देखकर हमे त्वीकार करना पडता है कि वह जेसा चेतन श्रौर जानवान 
श्राज है, सदा से वेसा नहीं रहा । मनुष्य श्रपनी चेतना ओर ज्ञान से जो 
कुछ आज कर सकता है, पचास वषे पहिले उतना नहीं कर सकता 
था ; सौ वर्ष पूर्वं उससे कम और एक हजार वर्ष पूर्वं और भी कम । 
मनुष्य की चेतना के शने;-शनें: उन्नति करने की बात से जब इनकार 
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नहीं किया जा सकता तो यह भी मानना पड़ेगा कि किसी समय बह 
बहुत ही सूकम रही होगी | मनुष्य की यह चेतना मनुष्य के विकास के- 
साथ-साथ उन्नति करती आई है। जव मनुष्य अपनी उन्नति की 
श्रारम्मिक अवस्था भें रहा होगा, उसकी चेतना भी वेसी ही रही 
होगी ; जेसी पशुओं की होती है। राज भी हम देखते हैं कि चेतना कम 
या अ्रधिक समी जीवों में होती हे । सभी जीव उसी श्रनादि, नन्त,' 
चेतन, ज्ञान स्वरूप, सम्पूर्ण विर्व मे समाये रहनेवाले भगवान्‌ के अश 
हैं फिर उनमें चेतना समान रूप से क्‍यों नहीं! मनुष्य मे ही यह 
चेतना सबसे अधिक बढ़ गई, तो इसमें मनुष्य की अपनी भी कुछ करनी 
होगी ही | 

मनुष्य को जब अपनी चेतना फे बढाने की स्वतत्रता है, तो 
उसे अपने जीवन क्रम को, अपने सत्य को बदलने की भी न केवल 
खतंत्रता ही है बल्कि ज़रूरत भी हे | ऐसी अवस्था में मनुष्य का सत्य 
परमेश्वर के कमी न बदलने वाले--गाधीवादी-सत्य से भिन्न है। 
मनुष्य के जीवन का सत्य उसके जीवन के विकास के साथ-साथ, मनुप्यः 
जिन परिस्थितियों में पहुँचता है, अपने कार्यों से वह जिन परिस्थितियो 
की रचना करता है, उनके अनुसार बदलता रहता है | परन्तु गाधी- 
वादी सत्य श्रचल ओर अ्रपरिवर्तन-शील दै, वह मनुष्य की परिस्थितियों 
के अनुसार नयी व्यवस्था तेयार करना नही चाहता । जव परिवर्तन की 
आवश्यकता उसके सामने आकर खडी हो जाती है, वह समाज को पीछे 
की ओर ले जाने का ही यत्न करने लगता है। 

गाधीवादियों का कहना है, गाधीवाद कोई नई वस्तु नहीं, वह 
केवल शाश्वत सत्य है। शाश्वत का श्रथ है, सदा एक श्रवस्था मे रहने- 
वाला । मनुष्य के जीवन में कोई परिस्थिति, कोई कार्य शाश्वत 
नहीं। इसलिये काल्पनिक शाश्वत सत्य मनुष्य की आवश्यकता पूरी 
नहीं कर ध्षकता। अतीत की कल्पना के आधार पर खड़ा हुआ यह 
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सत्य केवल मनुष्य को विकास के मार्ग पर रोकने का काम कर सकता 
है। इस प्रकार के शाश्वत सत्य को गढने का किंसी समय चाहे जो 
प्रयोजन रहा हो, श्राज उसका केवल एक ही उद्देश्य है। वह उद्देश्य 
है, सत्य को ईश्वर का ञ्रंग बताकर मनुष्य के वश और शक्ति से परे 
की वस्तु ठरा देना । मनुष्य से समाज की व्यवस्था बदलने का श्रधि- 
कार छीन कर, ईश्वर प्रेरणा फे फन्दे मे उलमा देना | 
मनुष्य को श्रनन्त, थनादि और शाश्वत सत्य, भगवान्‌ का भ्रंश 
स्वीकार कर लेने पर इम इस बात के लिये बाध्य हो जाते हैं कि समाज 
की व्यवस्था को भी शाश्वत सत्य समक लें | समाज मे यदि कहीं हमे 
अन्तर विरोध दिखाई दे, तो समाज की व्यवस्था को बदलने का हमें 
श्रधिकार नहीं रह जाता बल्कि हम श्रन्तर विरोध को कुचल देने और 
उनके कारणों को दूरकर देने का स्वप्न देखने लगते है| हम ऊपर कह 
आये हूँ, समाज में श्रन्तर विरोध उत समय प्रकट होते हैं जब समाज एक 
मंज़िल को पार कर विकास की दूसरी मंज़िल में पहुँचने का यत्न करता 
दे । शाश्वत सत्य की रस्सी से समाज को श्रतीत से बॉध गांधीवाद नई 
व्यवस्था के लिये प्रयत्न फे श्रधिकार से रोक देना चाहता है। गाधीवाद 
स्वयम्‌ प्रगति के मार्ग पर न चल, आँखें मूँदकर भगवान्‌ को गुहरा केवल 
प्रार्थना करना चाहता दै। गाधीवाद परिवर्तन श्रौर कान्ति से डरकर 
उन कारणों को ही दूर कर देना धाहता है जो क्रान्ति के लिये श्रवस्था 
तैयार करते हैं । इसी उद्देश्य से गाधीवाद कहता है, मैशीनों को दूर करो ! 
क्योकि मेशीन ने समाज में पैदावार का तरीका बदल दिया है, समाज 
की व्यवस्था और परस्पर सम्बन्ध बदल जाना भी ज़रूरी हो गया है। 
समाज में श्रेणियों के दितो का सघं दूर करने के लिये व्यवस्था 
म परिवर्तन करने की सलाह न दे वह दलितों को देता दै त्याग का 
उपदेश | श्रर्थात्‌ पने हितो की चिन्ता न करो | परन्तु पीछे लौटने 
का यहद ढग प्रकृति-विरुद्ध है। मनुष्य ने मेशीन का विकास गाधीवाद 
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के भगवान की तरह लीला करने के लिये नहीं किया । वह उसके 
इज़ारो पीढ़ियों के परिश्रम का फल है ओर उसके भविष्य समाज की 
नींव है। गाधीवाद के कहने से वह मेशीन को छोड़ नहीं सकता। 
जिन श्रेणियों के हितों में परस्पर विरोध है, उनके एक दूसरे को पिता 
र पुत्र समझ लेने से ही उनके विरोध दूर होकर शान्ति स्थापित 
नहीं हो सकती । 

विकास जीवन का प्राकृतिक गुण है। विकास के माग में अन्तर 
विरोध भी प्राकृतिक रूप से ही आता है। विकास होता है सीढ़ी- 
दर-सीढ़ी। प्राणियों या समाज की प्रत्येक अवस्था एक सीढ़ी होती 
दै । एक श्रवस्था या व्यवस्था में समाज के लिये जितना विकास 
सम्भव होता है, उसे प्राप्त कर लेने पर विकास का मार्ग आगे वन्द 
हो जाने से, समाज मे श्रन्तर विरोध के रूप में सघर्ष ओर हिंसा 
प्रकट होने लगती है। ऐसी अवस्था में परिवर्तन की ज़रूरत होती है | 
समाज में मौजूद व्यवस्था की स्थिति मे विरोध फूट पढ्ते हैं। मोजूद 
व्यवस्था की स्थिति (।5।५) और विरोध की प्रतिस्थिति (^nt।- 
!९5।5) मे सघष के परिणाम मे एक नई स्थिति (59४55) पैदा 
होती है, जो पहले मौजूद स्थिति ओर उसमे प्रकट हो जानेवाले विरोधों 
के समन्वय से आती है | सघप के वाद समन्वय के परिणाम में पैदा 
होनेवाली व्यवस्था नये विकास के लिये स्थिति पेदा करती है | स्थिति 
में विरोध पैदा होना, और सघर्ष के परिणाम स्वरूप विकास के लिये 
नई स्थिति का पैदा होना | यह समाजवादी विचारधारा का आधार 
इन्द्ात्मक भौतिकवाद (0।2।€६।८३| |५३९7।३॥।५/) कहलाता है । 

समज के जीवन में इन्द्रासक भौतिकबाद ओर ्राध्यात्मवाद 
का भेद इम इस प्रकार समझ सकते हैं| इम एक समाज की 
कल्पना करते हे जिसमे लोगों का निर्वाह मुख्यतः खेती पर होता है । 
बड़े-बड़े ठाकुर लोग भूमि के मालिक हैं। उनकी रियाया खेती करती 
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है| मालिक की आह बिना यह लोग अपना घर-भूमि छोडकर 
कहीं नहीं जा सकते | प्रजा ठाकुर की भूमि जोतती है इसहिे 
लगान देती है । अपनी ज़रूरत की वस्तुये लोग सथं तेयार क 
लेते हैं। उनकी आवश्यकताये भी बहुत थोडी हैं | थोडा-बहुत व्यापार 
है । इस समाज में सुल शान्ति बसती है। ठाकुर पिता र मबा ए 
समान है । इसे समाज की एक “स्थिति? समझ लीजिये | 

इस समाज मे मनुष्यो की संख्या बढ्ने लगती है पर्त भूमि नहीं 
बढती | भूमि के जिस टुकड़े से पहले चार प्राणियों को मिसाई 
होता था उससे अत्र छः को करना पड़ता है। ठाकुर अपना तगाव 
लिये जाता है। नई चीज़े बाज़ारों में आने लगती हैं। छोटी मोयै 
मैशीन वनाकर लोग पहले से अधिक सामान तैयार करने लगते हैं। 
व्यापारी धन जमा करने लगते है। मैशीन द्वारा हाथ की गेत 
सस्ता और अधिक सागान तैयार होता है। व्यापार बढता है, 
कारीगर मैशीन का उपयोग करते हैं। सब कारीगर मेशीन का उप 
मही कर सकते, इसलिये व्यापारी कारखाने खोलकर सामान पार 
करते हैं | व्यापार बढने से श्रधिक माल की ज़रूरत होती है | व्यापारियों 
को काम पर लगाने के लिये मज़दूर काफी नही मिलते। 
और मज़दूरों मे झगडा होता है | मालिक देना तो कम चाहता है पर 
मजबूर है| गाँवो मे ठाङुरों की भूमि में प्रजा अधिक बढ गई है। 
समी लोग भूमि का एक ठुकडा चाहते हैं इसलिये ठाकुर की 
की शपे अधिक लगान लेने का मौका है। एक तो प्रजा की 
संख्या बढ़ने और भूमि कम होने से कष्ट था, दूसरे लगान बढ़ने पते 
कष्ट वढा । ठाकुर के सन्तान बढ़ रही है, दूसरे उसे रपये की श्रवि 
ज़रूरत हे क्योकि पहले से अधिक ऐश के सामान बाज़ार में मिलते है| 
ठाकुर के समी बेटे ठाकुर बनना चाहते हैं, पर वे ठकुराई कह 
करे ठाकुर की प्रजा चाहती है फि वह व्यापारियों के 
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` में मज़दूरी कर निर्वाह करें, पर इस बात की आज्ञा नहीं । सभी ओर 
` कष्टओर परस्पर विरोध पैदा हो जाते हें। यह सव विरोध स्वय॑ 
समाज के भीतर से पेदा हो गये हैं। इन अन्तर विरोधो में समाज 
का निर्वाह नही हो सकता। इन्द्रात्मक भौतिकवाद कहता है, “स्थिति? 
में 'प्रतिस्थितिः पेदा हो गई है इसलिये संघष हो रहा है | आध्यात्मवाद 
कहता दै, समाज मे लोम ओर दिसा बढ़ गई दै, इसलिये पाप दो र्दा 
है | द्वान्द्रामक भौतिकवाद बताता दै, क्रान्ति द्वारा व्यवस्था बदल 
कर नई स्थिति या समन्वय लामा चाहिए | आध्यात्मवाद कहता है, 
त्याग ओर सतोष करो, फिर पुरानी शान्ति आ जायगी | 

समाज में क्रान्ति हो जाती हे | नई व्यवस्था मे निश्चय होता है, सब 
मनुष्य स्वतंत्र और समान हैं किसी को किसी पर हुकूमत करने का 
अधिकार नही, सबको स्वतत्रता है, जहाँ चाहे परिश्रम करे, कमाये, धन 
इकट्ठा करें । किसी को किसी की सम्पत्ति छीनने का अधिकार नही! 
ठाकुर की प्रजा के जो लोग चाहते हैं, व्यापारियों के कारखानों में 
मज़दूरी करने लगते हैं। वे स्वतंत्र हो गये, जहाँ काम मिला, किया । 
मज़दूर काफी मिलने लगी। निर्वाह के दूसरे साधन निकल आये। 
भूमि की तंगी महसूस नही होती। व्यापार और पेदावार बढ़ने 
लगे । नये आविष्कार होने लगे, सब ओर स्वतंत्रता, अधिकारों की 
समानता, और प्रजातंत्र कायम हो जाता है | समाज मे व्यक्तिगत और 
सामाजिक उन्नति ओर विकास का मार्ग खुल जाता है । 

समाज मे क्रान्ति के बाद समन्वय से पेदा हुईं स्थिति में जितना 
विकास हो सकता था हो गया | एक युग वाद उसकी मी सीमा आ 
जाती है | स्वतंत्रता से धन कमाकर इकट्ठा करने से परस्पर 
मुकाबिला होने लगता है| व्यापार में युकाबिले से कम धनवान लोग 
निर्धन और धनी लोग बहुत अधिक धनवान हो जाते हैं। मज़्वूरो 
की संख्या बहुत बढ़ जाती दै परन्तु मेशीनों के विकास से थोड़े से ही 
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आदमी बहुत-सी पैदावार कर लेते हैं। वेकारी फेल जाती है। पैदावार 
के साधनों के मालिकों को श्रवसर रहता है कि पेदावार की मेहनत 
करनेवालों से चाहे जितना श्रधिक परिश्रम कराये रौर चाहे जितनी 
कम मज़दूरी दे । ऐसी अवस्था सें आध्यात्मवाद कहता है, समाज में 
पाप और हिंसा फैल रही है, त्याग और संतोष से काम लो ; पुरानी 
अवस्था में लौट चलो | इन्द्रात्तक भौतिकवाद कहता है, समाज में 
श्रन्तर विरोध फिर पेदा हो गये हैं। पैदावार के नये साधनों के श्रनुसार 
नये सिरे से संगठन करने की श्रवश्यकता है। यदि हम लोट चलने 
की बात सोचे तो कितनी सीढ़ियाँ उतरना पड़ेगा ! हम वनमानुस की 
स्थिति में पहुँचकर भी न रुक सकेगे, वर्योंकि इससे भी नीचे से विकास 
की सीढ़ी पर चढ़ना हमने शुरू किया था। भनुष्य स्वभाव की प्रकृति 
आगे बढ़ना ही है| 

हमारे समाज में कृदम-कृदम पर ब्यवस्था विरोध और हिंसा 
दिखाई दे रही है। इन विरोधों श्रोर हिंसा के कारणों की खोजकर 
हम इस परिणाम पर पहुँचते हैं, कि समाज की मोजूदा व्यवस्था में 
अन्तर विरोध पैदा हो गये हैँ | इस समय नई व्यवस्था या समन्वय 
की ्रावश्यकता है। नई व्यवस्था के लिये नई विचारधारा की ज़रूरत 
है ; जिसका श्रर्थ होता है कि सत्य, श्रहिंसा ओर धर्म की भावना का 
संस्कार नये सिरे से होना चाहिए । परन्तु गाधीवाद समाज से विरोध 
ओर हिंसा दूर करने का दम भरते समय कहता है, कि वह किसी 
नये तत्व का आविष्कार नहीं कर रहा। गाधीवाद पुरानी जीण 
परिस्थितियों में वने सत्य के शिकंजे को नई और बदली हुई 
परिस्थितियों पर जकड़ देना चाहता है। ऐसा करने का परिणाम 
होगा कि उस सत्य, अ्रहिंसा और न्याय की पुरानी धारणा में तथा 
समाज की नई परित्थितियों में लगातार संघर्ष होता रहेगा। यह 
संघर्ष उस समय तक होता रहेगा, जब तक कि समाज की जीवन 
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रक्षा और विकास की प्रवृत्ति सत्य, अहिसा और न्याय की धारणा के 
पुराने समय के शिकंजे को नई परिस्थितियों के अनुसार वदल नहीं 
देगी | यदि हम कल्पना करें कि पुराने समय की सत्य, अहिंसा 
और न्याय की धारणा के शिकंजे को गाधीवाद त्याग, सहनशीलता 
और अहिंसा की नई पुस्तियाँ श्रोर कील-काँटे लगा समाज को 
जकडकर उसकी प्रवृत्तियों को घोंट देने ओर दवा देने लायक बना 
देगा, तो इसका अर्थ है कि समाज अधमरी श्रवस्था में सिसकता 
रहे | परन्तु ऐसा हो नही सकेगा, क्योंकि यह बात समाज की जीवन 
शक्ति और विकास की प्रवृति के विरुद्ध है | 

इस देश को पुरानी परिस्थितियों की जीण ओर वेकाम केचुली 
उतार कर फेकनी ही पड़ेगी । वह उसकी गति में रुकावट पेदा कर 
रही हे । शाश्वत, अनादि, अनन्त सत्य की इस पुरानी केचुली को, जो 
अपने समय में अपना काम पूरा कर चुकी हे, गाधीवाद का नया 
नाम दे देने से, उसे एक करोड वेर सत्य, अहिंसा, सत्याग्रह, सेवा 
और धमे का नाम दे देने सें भी वह उपयोगी नहीं बन सकेगी । उसे 
भगवान्‌ की प्रेरणा बताकर अंधविश्वास के सहारे आकर्षक बनाया 
जा सकता है परन्तु उपयोगी आर सार्थक नहीं बनाया जा सकता । 
सत्य, अहिंसा और धर्म की उस धारणा को मनुष्य समाज ने जिस 
व्यवस्था की सहायता और रदा के लिये गढ़ा था, उसका उपयोग 
वह कर चुकी दै । मनुष्य समाज उसका सार ग्रहण कर चुका दै। 
अब वह केवल निस्सार फोक के समान है| उसे समाज के अंग में 
लिपटाये रहने से वह समाज को सशक्त नहीं वना सकेगी। समाज की 
नई आती हुई अवस्था मे उपयोगी ओर सार्थक न होने के कारण वह 
न सत्य है, न श्रहिंसा, न धर्म ; क्योंकि वह समाज के लिये जीवन रचा 
ओर विकास का साधन नहीं बन सकती। बीते हुए समय की 
परिस्थितियों में पेदा हुई यह धारणा यदि समाज के मस्तिष्क से चिपटी 
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रहेगी, तो इसका परिणाम होगा कि जीवन रक्षा और विकास कै मागं 
में, समाज की प्रगति में रकाधट आती रहेगी | 


सत्य और धमं की खोज 


धर्म की खोज में मनुष्य खूब बावला बनता दै। वह धर्म के 
अस्तित्व को अपने जीवन में अनुभव तो करता है परन्तु उसे पकड 
नहीं पाता | ठीक उसी तरह जिस तरह कस्तूरनहिरन कस्तूरी की सुगंध 
को अनुभव कर उसे पाने फे लिये उल्टी-सीधी छुलाँगे लगाता है 
परन्तु पा नहीं सकता । जनसाधारण के विश्वांस फे अनुसार 
कस्तूरी रहती है, हिरन फे पेट मे ही। वही अवस्था मनुष्य के धर्म 
की भी है। धर्म जीवित रहने का प्रयत है। यह धर्म मनुष्य के 
शरीर में ही रहता है, परन्तु वह उसकी खोज करता है, न जाने कहाँ- 
कहाँ! मंदिर, मसजिद, गिरजे में ओर श्रनन्त, अनादि, शाश्वत, सत्य 
परमेश्वर में। इस सब काह्यनिक धर्म की प्रतिष्ठा करके भी धर्म 
मनुष्य के अपने प्रयत्ञ ओर शक्ति में ही रहता है, क्योंकि जीवन का 
वह उद्देश्य जिसकी पूर्ति के लिये धर्म का साधन मुहय्या किया 
जाता है, मनुष्य की शक्ति ओर प्रयत् से ही पूरा होता है । 

धर्म क्या है; यह प्रश्न बार-बार क्‍यों उठता है! इसलिये 
कि धर्म को वास्तव में ही बार-बार नये रूप में निश्चित करने की 
आवश्यकता पडती है। एक प्रकार की परिस्थितियों में जीवन के 
लिये रक्षा और बिकास का एक क्रम तैयार कर धम के नाम से पेश 
किया जाता है। परिस्थितियों के बदल जाने पर नये ढॉचे में वह - 
क्रम ठीक नहीं बैठता, इसलिये नये कार्यक्रम की ज़रूरत पडती है 
आर धर्म फे विषय में विवाद आरम्भ हो जाता है। परिस्थितियों फे 
अनुसार बदलनेवाले धर्म के अतिरिक्त क्या धर्म का कोई ऐसा मूलतत्व 
भी है, जो बदलते हुए धम के कार्य-क्रम की धुनियाद में स्थिर रहता 
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है ! घमं के इस मृलतत्व की पहचान बताने के लिये धर्म गुरश्रों 
और नीतिज्ञो ने उपदेश दिया है। 
“आहार निद्रा मय मेथुन॑च सामान्यमेतत पशुभिर्नराणाम्‌ , 
चमोहि तेशामधिको विशेषो धर्मेण हीना पशुभिसमाना ।” 

खाना पीना, नींद लेना, संतानोत्त्ति यह सब तो मनुष्यों 
ओर पशुओ में समान हैं। मनुष्य की विशेषता यह है कि उसमें 
“धर्म? ओर अधिक है। उसके न होने से मनुष्य वेसीग और पूँछ का 
पशु दै । इस मूलभूत धर्म से हमारे ऋषियों का अभिप्राय कया है ; 
सो उन्होंने स्पष्ट नहीं किया | शायद उनका अभिप्राय रहा हो कि 
पशु तो प्रकृति में पैदा होकर जेसी अवस्था और परिस्थिति पाते हैं, 
उसके आधीन रहकर जीवित रहने का प्रयत्न करते जाते हैं | परन्तु 
मनुष्य कार्य-क्रम बनाकर जीवन को चलाता है। वह कोन काम है, 
जिसे पशु नहीं करता ओर मनुष्य करता है ! इस प्रश्‍न का स्पष्ट 
ओर क्रियात्मक उत्तर दिया है, समाजबाद के सिद्धान्तो को वैज्ञानिक 
रूप देनेवाले विद्वान्‌ कालं मार्क्स मे माक्स का कहना है-पशु 
जिन प्राकृतिक अवस्याओं में पेदा होते हैं, जब तक सम्भव होता है, 
उन्दी में निर्वाह करते हैं । प्राकृतिक परिस्थितियों के बदलने पर वे 
अपने जीवन का कम बदलने की चेष्टा करते हैं ओर स्वयं भी बदल 
जाते हैं। पशुओ को प्रकृति मे जीवन के साधन जेसे मिलते हैं, उनका 
प्रयोग कर “वे जीवन रक्षा किये जाते हैं परन्तु मनुष्य अपने लिये 
जीवन के साधन, या जीवन के लिये आवश्यक पदार्थो को पैदा करने 
के साधन स्तयं उत्न्न करता है। यह है अन्तर मनुष्य और पशु में 
जो मनुष्यत्व की नीव है, मनुष्य के धर्म का मूलातत्व दै । इस सत्य 
को आधार बनाकर चलने से आध्यात्मवाद और काल्पनिक धर्म की 
बुनियाद पर खडा दर्शन शाख्र, जिसका कि गाधीवाद सिसकता हुआ 
रूप दै, क्रियात्मक ओर कर्मशील दर्शन में वदल जाता है। जित दर्शन 
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शात्र में मनुष्य विधना--अनादि, अनन्त, शाश्वत शक्ति के हाथ का 
लिलोना न रहकर, अपने भाग्य 'और भविष्य का निर्माता बन 
जाता है। 

मनुष्य अपने जीवन के साधनों या पेदावार के साधनों को स्यं 
बनाता है, यह मामूली बात नहीं । इस शक्ति से मनुष्य श्रन्य जीवों 
की भाँति प्रकृति की दया पर निर्भर नहीं रहता । अन्य जीवों के लिये 
परिस्थिति का श्रथ है, भोतिक और प्राकृतिक परिस्थितियां । मनुष्य 
के लिये परिस्थिति का अथ भौतिक ओर प्राकृतिक परिस्थितियों के 
इलावा उन परिस्थितियो से भी दै, जिन्हे मनुष्य स्वयम्‌ तैयार कर लेता 
है। मनुष्य द्वारा तैयार की गई परिस्थिति से श्रमिप्राय उसके 
बनाये पेदाबार के साधनों, उनके विकास और समाज की व्यवस्था से 
है। पेदावार ओर बँटवारे की व्यवस्था और साधनों में परिवर्तन श्राने 
से मनुष्य की परिस्थितियाँ बदल जाती हैं, उसके जीवन-निर्वाह का ढंग 
बदल जाता है। वह न केवल अपनी आवश्यकताश्रों को पूर्ण करने 
के नये साधनं बनाता है, बल्कि नयी आवश्यकतायें भी बनाता जाता 
है | इस परिवर्तन से उसके जीवन का ढंग बदले विना नहीं रह सकता। 
प्रत्येक अवस्था में अपनी बनाई परिस्थितियों के श्रतुसार मनुष्य श्रपने 
लिये व्यवस्था मी बना लेता है। परिस्थितियाँ अर्थात्‌ जीवन निर्वाह के 
साधन ओर ढंग बदलने पर व्यवस्था श्रर्थात्‌ व्यवहार के तरीक़े श्रोर 
मनुष्यों के परस्पर सम्बन्ध भी बदल जाते हैं। व्यवस्था का अर्थ है, 
` सननुष्य को व्यक्तिगत रूप से ओर सामाजिक रूप से किस प्रकार श्राच- 
रण करना चाहिये, यही सत्य या धर्म का क्रियात्मक ओर व्यवहारिक 
रूप है । 
५ परिस्थितियों के अनुसार सत्य या धर्म का क्रियात्मक रुप बदलते' 
रहना श्रावश्यक दै। अलबता सत्य-धर्म का मूल प्रयोजन, मनुष्य की 
जीवन रच्षा शरोर विकास, सदा एक सा बना रहता है। इसके साथ ही 
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इस विषय में सन्देह नही रह जाता कि धमं या सत्य मनुष्य अपने उपयोग 
के लिये स्वयम्‌ ही वनाता है। धर्म या सत्य चाहे वह परमेश्वर हो या 
कुछ श्रोर मनुष्य के लिये ही है। मनुष्य सत्य, धर्म या भगवान्‌ के लिये 
नही | इस सत्य को फ्रास के फिलासफर वोल्टेयर ने यह कह कर स्वीकार 
किया था, कि यदि परमेश्वर न भी हो, तो उसे बनाये रखना चाहिये 
क्योंकि उसका विचार मनुष्य को न्याय के मार्ग पर कायम रखता है । 
* यह आश्चय है कि मनुष्य स्वयम्‌ ही उचित मार्ग का निश्चय 
करे और उस पर कायम रहने के लिये ईश्वर का विचार साधन 
रूप से तैयार कर सके, परन्तु अपनी बुद्धि से अपने हित के मार्ग 
पर कायम न रह सके | वोल्टेयर का यह तर्क ओर उन सब लोगों की 
ईश्वर पर विश्वास रखने की दलीले, जो ईश्वर विश्वास द्वारा मनुष्य 
समाज को न्याय के मार्ग पर रखना चाहती हैं, ईश्वर विश्वास का एक 
दूसरा ही प्रयोजन प्रकट करती हैं | अर्थात्‌ जो लोग विद्वान्‌ हैं, शक्ति 
सम्पन्न हैं, उनके लिये ईश्वर का होना न होना बरावर है | ईश्वर का 
भय या विश्‍वात उन्ही लोगो फे लिये आवश्यक है, जो सत्य, धमे 
और उचित को स्वय नहीं पहचान सकते | सत्य घमं और उचित 
को कोन पहचान सकता है, और कोन नहीं पहचान सकता ; यह वातं 
बहुत हृद तक इस वात पर मी निर्भर करती है, कि सत्य, धर्म और 
उचित क्या दै, ओर उसे निश्चित किसने किया है| जो व्यक्ति या 
श्रेणी सत्य, घर्म, उचित और न्याय का निश्चय करती है, सत्य धर्म 
और न्याय को समभने में कोई कठिनाई उस श्रेणी को नहीं हो 
सकती | क्योंकि सत्य, धमं ओर न्याय स्वयं उन्हीं की इच्छा के 
अनुसार, स्वय॑ उन्हीं के मस्तिष्क से, उनकी आवश्यकताओं रौर हितों 
को पूरा करने के लिये पेदा होते हैं | इस प्रकार के धरम और न्याय 
का पालन करने के लिये इन लोगो को किसी भय की आवश्यकता 
नहीं, न समाज मे कायम शासन की, न ईश्वर की श्रा की | 
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समाज में कायम शासन श्रौर ईश्वर की श्राश द्वारा धर्म और 
न्याय का पालन उन्दी लोगो से कराने की आवश्यकता होती है, भो 
समाज के शासन में अपना लाभ नहीं देखते । जिनका शोषण करने के 
लिये उन्हे बश में रखने की आवश्यकता होती है। दूसरी श्रेणी को 
वश मे रखकर, शोषण करनेवाली श्रेणी अपनी स्थिति श्रोर श्रधिकार 
बनाये रखने के लिये ही सरकार क़ायम करती दै । यह भेणी श्रपने 
हित की व्यवस्था की र्ता फे लिये नियम बनाती है और इन नियमों 
को श्रपनी शक्ति द्वारा समांज के अधिकाश भाग पर लागू करती है। 

जैसे श्रौर शक्तियाँ हैं, वेसे एक शक्ति विश्वास की मी है। इए 
शक्ति को मनुष्य ही तैयार करता है और स्वयं इसके श्राधीन हो जाता 
है। यह विश्वास ही ईश्वर की आशा हे । शासक ओर शोषक श्रेणी 
और शक्तियों के साथ इस शक्ति का भी उपयोग अपने व्यवहार फे 
लिये करती हैं। शोषितों को समझाया जाता है कि भगवान्‌ ने 
समाज मे व्यवस्था कायम की है। जिस व्यक्ति और श्रेणी को जो 
स्थान उन्होंने दिया है, उसे उस स्थान पर ही रहना चाहिये। 
मालिक को पिता के स्थान पर रहकर श्रोर सेवक को श्राभित या 
पुत्र के स्थान पर रहकर अपना-श्रपना कार्य श्रौर धर्म पूरा करना 
चाहिये । 

इश्वर के नाम से समाज की व्यवस्था को मानकर चलने का 
उपदेश भी समय-सयय पर, जिस श्रेणी का शासन या आधिपत्य 
समाज में होता दे, उसी श्रेणी के हित के अनुसार बदलता रहता दै। 
जिस समय समाज में गुलामी की प्रथा थी, ईश्वर की आश्नुसार 
गुलाम के लिये यही धर्म था कि वह मालिक की सेवा में अ्रपने प्राण 
शरणण्‌ कर दे उस समय के धर्माचायों और न्यायाचायों की दृष्टि 
में गुजामो से पशुश्रो की भाँति काम लेकर उन्हे मनुष्यों फे श्रधिकारों 
से वंचित रखना कोई श्रन्याय नहीं था| उस समय कै न्यायप्रिय 
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विद्वान्‌ सुक्रात, जिसने न्याय ओर विचार स्वाधीनता फै लिये स्वयं 
विषपान कर अपने प्राण दे दिये, गुलामी को न्यायोचित और 
मभ्यता फे विकास फे लिये आवश्यक समभता था । सुक्रात यूनानी 
समाज के मालिकों की भ्रेणी का व्यक्ति था। अपने समाज का हित 
ही उसकी दृष्टि में न्याय था | 
जीवन की र्षा और उसे विकास की श्रोर ले जाने की व्यवस्था 
के लिये ही न्याय की प्रणाली निश्चित की जाती है। समाज में 
आधिपत्य करनेवाली श्रेणी अपने हित और स्वार्थ की दृष्टि से दी 
न्याय की धारणा निश्चित करती है। इसे पक्षपात भी नहीं कहा 
जा सकता | आधिपत्य करनेवाछौ श्रेणी की दृष्टि मे उस श्रेणी की 
जीवन रक्षा थोर विकास का अवसर देनेवाली व्यवस्था ही न्याय, 
सत्य और धमे है। इस न्याय, सत्य और धर्म के लिये वे या उस 
श्रेणी के कुछ लोग प्राण तक न्योछावर कर सकते हैं। परन्तु इन 
'लोगों के इस बलिदान से भी ऐसी व्यवस्था, जो दूसरों का शोषण 
करती हो, न्याय नहीं वन सकती | 
*“ इसके विपरीत शोषित या दलित श्रेणी शाक्ति संचय कर जब 
समाज की व्यवस्था मे परिवर्तन कर देती है, तब सत्य, धर्म, न्याय 
की धारणा ओर ईश्वर की आजा बदल जाती है। ठाकुरशाही # 
के समय राजा ओर ठाकुर को ईश्वर का प्रतिनिधि माना जाता था | 
जनसाधारण पर उन्हे शासन करने का श्रधिकार भगवान्‌ द्वारा 
दिया गया समभा जाता था | परन्तु जब मध्यम वर्ग ने क्रान्ति कर 
शासन की बागडोर अपने हाथ मे लेली, समाज का शासन उन्हीं लोगो 
के हितों की इष्टि से होने लगा । इस परिवर्तन से सत्य, धर्म और 
न्याय की धारणा का पुराना रूप बदल गया | पहले विश्वास किया 
जाता था, राजा या सरदार भगवान के प्रतिनिधि हें और उन्हे प्रजा 
+ ठाकुरशाही से श्मित्राय सामन्तकाल से है। 
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पर शासन करने का श्रधिकार भगवान्‌ का दिया है | राजा फे विरुद्ध 
आवाज़ उठाना महापाप है । प्रजातंत्र व्यवस्था कायम होने पर 
कहा जाने लगा, भगवान्‌ ने सब मनुष्यों को एक समान पैदा किया 
है । स्वतंत्रता प्रत्येक व्यक्ति का जन्म सिद्ध श्रधिकार है। गुलामी की 
प्रथा महापाप ओर भ्रत्याचार दै । इसी प्रकार आज हमारे समाजमें. 
पुँजीपति श्रोर ज्ञमींदार श्रेणी का प्रभुत्व हैं, इसलिये समाज को 
व्यवस्था में न्याय सम्पत्ति की रक्षा के नियमों के अनुसार होता है । 
पूँजीवाद का आधार है, सम्पत्ति पर व्यक्ति के स्वामित्व का 
अधिकार | इसलिये इस समाज में किसी की भूमि से एक तिनका 
तोड़ लेना पाप श्रोर हिंसा दै। किसी की संचित सम्पत्ति में से एक 
चावल उठा लेना अन्याय और अपराध है । परन्तु हज़ारों मनुष्यों से 
अधिक मूल्य का काम कराकर, उन्हे उनके परिश्रम का कम मूल्य देकर, 
उनके परिश्रम के फल की चोरी कर लेना पाप नही । पूँजीबादी और 
ज़मीदारी प्रणाली का सत्य, अहिंसा, धर्म और न्याय इस एक 
उदाहरण से स्पष्ट हो जाता है। मौजूदा समाज में इसी सत्य, अहिंसा, 
धर्म ओर न्याय की प्रतिष्ठा है ओर इस धर्म पर भगवान्‌ की 
स्वीकृति की मोइर लगी हुई है । गाधीवाद इसी सत्य, श्रहिंसा और 
धर्म की प्रतिष्ठा से समाज में सुख शान्ति ओर न्याय कायम करना 
चाहता है। परन्तु पूँजीपति श्रोर ज़मीदार श्रेणी की सत्य अहिंसा गाधी- 
वाद का समर्थन पाकर भौ, उस श्रेणी के लिये सत्य श्रहिंसा नही बन 
सकती, जिनका शोषण इस व्यवस्था द्वारा हो रहा है | क्योंकि इस 
सत्य, श्रहिसा से शोषित श्रेणियाँ--किसान, मजदूर ओर मध्यम श्रेणी 
के नोकरी पेशा लोगों के जीवन की रक्षा श्रोर विकास नही हो सकता | 
यह श्रेणी यदि जीवन रक्षा ओर विकास का श्रधिकार चाहती है, तो 
उसे इस उद्देश्य को पूर्ण करनेवाली सत्य और ्रहिंसा को स्थापित 
करना होगा | यह सत्य वर्तमान मनुष्य समाज की परिरिथितियो, 
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उसके जीवन निर्वाह के साधनों ओर ढंग को देखकर ही निश्चित 
करना होगा ! 
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मनुष्य क्या करना चाहता है, क्या उचित समभता है, इस 
बात का प्रभाव व्यक्ति कें जीवन और समाज की व्यवस्था पर बहुत 
इद तक पडता है | मनुष्य किस वात को चाहता है उचित- 
अनुचित समभता है, इसमें उसकी विचारधारा का हाथ रहता है | 
समाज श्रपने वीते हुए जीवन के श्रनुभवो ओर तक के आधार पर 
भविष्य में अपने लिये राह निश्चित करता दै। प्राकृतिक परिस्थितियाँ 
भी मनुष्य के जीवन पर प्रभाव डालती हें, परन्तु उससे अधिक प्रभाव 
मनुष्य द्वारा स्वयम्‌ तैयार की गई परिस्थितियों का उस पर पड़ता है । 
मनुष्य की विचारधारा, उसकी न्याय-श्रन्याय की धारणा भी उसकी 
परिस्थितियो का अंग होती है । किन सिद्धान्तो पर चल कर 
मनुष्य को अपना भाग निश्चित करना चाहिए, इस विषय मे दो 
प्रकार के विचार हैं। एक पद्धति को आध्यात्मवाद और दूसरी को 
भौतिकवाद कहा जाता है। 

आध्यात्मवाद सृष्टि और मनुष्य से परे अलौकिक शक्ति मे विश्वास 
रखता है। उस शक्ति को ईश्वर का नाम दिया गया है। ईश्वर की 
परिमाषा और परिचय कई प्रकार से दिया जाता है परन्तु इम यहाँ 
गाधीवाद की परिभाषा को लेकर ही चलेंगे, क्योंकि गाधीवाद का यह 
दावा है कि ईश्वरवादी सम्प्रदायो म किसी प्रकार के मतभेद की 
ज़रूरत नहीं | याधीवाद के अनुसार इश्वर की परिमाषा एक दफे हम 
ऊपर दे आये हैं, “ईश्वर श्रनन्त, अनादि, सदा एक रूप रहनेवाला, 
विश्व का आत्मारूप अथवा आधाररूप ओर उसका कारण है। वह 
चेतन अथवा जानस्वरूप है] उसी का एक सनातन अ्रस्टिव है। 
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शेष सव नाशवान हैं [” वास्तव में सुष्टि ओर सृष्टि के अंग मनुष्य 
को ईश्वर ने बनाया है या नहीं ; ईश्वर ने नहीं बनाया, तो बनाया किसने 
है ; ईश्वर को किसने बनाया है; यदि ईश्वर स्वयम्‌ पेदा हो सकता है, 
तो सृष्टि स्यम्‌ पैदा क्यों नहीं हो सकती; आदि प्रश्नों को छोडकर 
हम केवल यह देखने का थल करेंगे कि सृष्टि ओर मनुष्य समाज 
के क्रम में ज्ञानस्वरूप, चेतन ओर अनादि, अनन्त परमेश्वर के विधान , 
का आमास मिलता है या नहीं! सृष्टि की रचना और विकास में 
भगवान्‌ या किसी अलौकिक शक्ति का विधान होने का शर्थ है, कि 
सृष्टि की रचना एक निश्चित उद्देश्य से की गई है श्रौर एक निक्षित 
क्रम पर सृष्टि का काम चल रहा है। परन्तु सृष्टि भर मनुष्य का 
इतिहास इस बात का समर्थन नहीं करता | न केवल सृष्टि किसी 
निश्चित उद्देश्य से निश्चित मार्ग पर नहीं चल रह्दी, बल्कि शानस्वरूप 
श्रनादि, अनन्त परमेश्वर द्वारा तैयार किये प्रोग्राम पर चलने से जेसी 
संघर्षहीन पूर्णता सृष्टि या मनुष्य समाज में होनी चाहिए. थी, पह 
नही है। इसके विपरीत हम सृष्टि और समाज में सम ओर संघर्ष के 
द्वारा विकास होता देखते हैं । 
जहाँ संघष ्रोर विकास होगा, वहाँ पूर्णता या एक समान रहने 
का गुर नहीं हो सकता । विषमता और श्रपूरणंता को दूर करने के लिये 
ही संघर्ष और विकास होता है। सृष्टि में श्रौर मनुष्य जीवन में संघर्ष 
ओर विकास है, पूर्णता और संतोष नहीं है, इस बात को बड़े से बढ़ा 
ईश्वरवादी भी अ्रत्वीकार नहीं कर सकता | ईश्वर की परिभाषा के गुण 
सृष्टि में कहीं मौजूद नहीं, तो ईश्वर के सृष्टि का श्राधार होने का अर्थ 
कया ; यह बात केवल इश्वरवादियों और गाधीवादियों की कल्पना ही 
वता सकती है । यदि यह मान लिया जाय कि सर्व शक्तिमान ईश्वर की 
इच्छा से ही संघर्ष और विषमता है, तो इस कुत को वेमानी ज्रि के 
सिवा शरौर कया कहा जायगा ; क्योंकि यह दलील ईशर फे प्रभाव का 
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कोई प्रमाण नहीं दे सकती । यदि मनुष्य की अ्रपूर्णता, त्रुटियों और 
संघर्ष को भी ईश्वर की ही इच्छा माना जायगा, तो मनुष्य के लिये 
` पूर्णता, त्रुटियों और संघर्ष से बचने की कोई राह नहीं रह जाती | 
मनुष्य समाज में होनेवाली हिंसा, विरोध, श्रत्याचार और पाप से 
मुक्ति परात करने के यक्ष एक विफल मूर्खता हो जायेंगे । मनुष्य का 
उनसे मुक्ति पा सकना सम्भव ही नही, क्योकि यह सब तो उसी शक्ति 
की इच्छा ओर विधान से है जो सृष्टि का आधार है, सर्व शक्तिमान 
हे और इसे बनानेवाला है। गाधीवाद एक श्रोर श्रसत्य, हिंसा और 
पाप से मुक्ति प्रास करने का उपदेश देता है, दूसरी और मनुष्य को 
ईः्वरवाद और आध्यात्मवाद की रस्सी से वाँध ईश्वर के विधान से पेदा 
होगये सघष, विरोध, हिंसा और पाप के मेंबर में असहाय छोड देता है। 
सब कुछ भगवान्‌ की इच्छा से है, यह मान लेने के वाद मनुष्य 
को व्यक्तिगत और सामाजिक रूप से सुधारने और उन्नत बनाने 
के प्रयन का कोई श्रथ नहीं रह जाता। उसे सत्य, धर्म और 
अहिंसा का उपदेश देना भी व्यर्थ है; क्योंकि मनुष्य तो कठपुतली 
मात्र है, जिसका धागा भगवान्‌ खींचते हैं | कठपुतली यदि 
ठीक ढग से नहीं नाचती, उसके हाथ पैर उलटे और वेवक्त चलते 
हैं, तो इसका उत्तरदायित्व रस्सी खींचनेवाले पर है, कठपुतली 
पर नही । भगवान्‌ को सृष्टि का रचयिता श्रौर संचालक मान 
लेने पर भगवान्‌, की इच्छा ही सत्य और धर्म मानी जायगी और 
भगवान्‌ की इच्छा ही मनुष्य के दुष्कृत्यों का कारण ठहरेगी ; तो फिर 
सत्य, धर्म और मनुष्य के पाप में विरोध कहाँ रहता दै? यही कहना 
कठिन हो जायगा कि कौन काम सत्य तथा धर्म के अन्तरगत दै और 
कौन काम पाप के | इस प्रकार की विचारधारा से प्रभावित होकर 
ही मनुष्य निराश होकर कहने लगता है, सव कुछ भगवान्‌ की 
इच्छा और लीला मात्र है | यह संसार और मनुष्य के प्रय सव 
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आया ओर भ्रम हैं, मनुष्य का उद्देश्य फेवल ईश्वर से साक्षात्कार करना 
ही होना चाहिए। यही तो गाधीवाद है, जिसकी जड में संघर्ष से भय 
की निराशावादी श्रौर हतोत्साह मनोवृत्ति मौजूद है। है 
संसार और संसार के संघर्ष को केवल भगवान्‌ की माया समभने 
की विचारधारा का परिणाम होता है कि मनुष्य शान्ति श्रोर संतोष की 
खोज में संघर्ष न कर कल्पना करने लगता है। संसार की वास्तविकता 
को वह साया समभाकर, उससे उदास होकर निष्क्रियता में जीवन की 
सफलता समझने लगता है। निष्कियता का दूसरा नाम है त्याग। 
संसार में संघर्ष है, संघर्ष में कठिनाई ओर विरोध भी सामने शाता है । 
जब मनुष्य को यह विश्वास हो जायगा कि संसार नश्वर, मिथ्या और 
माया ही है, अनन्त और अनादि केवल भगवान्‌ हैं, तो वह मिथ्या 
और माया के लिये संघर्ष और कठिनाई का मुक्ाबिला कर संसार में 
आगे बढने की चेष्टा क्यों करेगा ! क्यों न पूर्ण भगवान्‌ की गोद में 
सिर छिपा, कल्पना में ही सुख हटने लगेगा ! ऐसी भावना व्यक्ति को 
समाज के लिये श्रनुपयोगी और बोझ बना देती है। यह भावना जिस 
समाज में घर कर जाती है, वह समाज ससार के संघर्ष में प्रकृति और 
परिस्थितियों पर विजय पाने का उत्साह छोड़, एक काल्पनिक नशे से 
शान्ति ओर संतोष प्राप्त करने के स्वप्न देखने लगता है | ऐसे समाज 
में वीरता संघर्ष द्वारा आगे बढ़ने में नही, बल्कि कुछ न कर, कष्ट 
सहने और कष्ट को कष्ट न समझने में ही समभी जाती है | ऐसे समाज 
में कष्ट के कारणों को दूर कर जीवन को समर्थ बनाने और श्रावश्य- 
कताओं को पूर्ण करने को 'भोग” समझा जाता है। आवश्यकताओं को 
कम करने और अपनी आवश्यकताओं को भुल्लाकर अपने आपको 
सुखी समभने और ऐसा ही विश्वास करने का उपदेश दिया जाता है। 
समाज में ऐसी मानसिक अवस्था या विचारधारा उस समय 
आ जाती है जब समाज किसी एक मंज़िल की परिस्थितियों में जितनी 
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उन्नति सम्मव होती है, कर लेता है ओर विकास द्वारा आगे बढ़ने के 
मारग मे अडचने आने लगती है। इन अडचनों के कारण स्वाभाविक 
तौर पर समाज में असंतोष अनुमव होने लगता है और सघर्ष की 
आशंका पैदा हो जाती है। असंतोष दूर हो सकता है, संघर्ष द्वारा 
अडचनों को दूर करने से | अड्चनो को दूर करने फे लिये ज़रूरत 
रहती है कि समाज में शक्ति, समृद्धि ओर सामर्थ्य भातत करने की 
भावना हो । यदि असंतोष को दूर करने का उपाय त्याग और मुक्ति को 
खोज समका दिया जायया, तो समाज अ्रसतोष को दूर करने के लिये 
संघर्ष द्वारा विकास के प्रयत्न को छोड शियिलता की ओर जाने लगेगा | 
समाज की व्यवस्था में अनुभव होनेवाली श्रड्चनों को परिवर्तन या 
कान्ति द्वारा ही दूर किया जा सकता है | क्रान्ति समाज के असंतुष्ट 
लोग ही करते हैं। समाज की शासक श्रेणी, जो मौजूदा व्यवस्था से 
संतुष्ट रहती दै, क्रान्ति का विरोध करती है | समाज मे परिवर्तन को 
रोकने के लिये यह श्रेणी सदा ही आ्वश्यकताश्रों को पूरा करने की 
निन्दा और त्याग और संतोष द्वारा काल्पनिक आत्मिक शाति पाने 
ओर स्वर्ग प्राप्त करने का उपदेश देती है, ताकि उनके हाथ से अधि- 
कार छीनने का प्रयत न किया जा सके | इस प्रकार की भावना से 
शासक श्रेणी और धर्माचार्य श्रेणी, जो समाज की ऐसी ही भावनाओं 
पर जीवित रहती है, दोनों का ही लाभ होता है। भारतवर्ष में ऐसा 
ही हुआ। खेती के युग की व्यवस्था में कृबीलो द्वारा शासन पद्धति 
चलाकर भारतीय समाज जितनी उन्नति सम्भव थी कर चुका, तब 
समाज में असतोष के लक्षण दिखाई देने लगे | कृत्रीलों की व्यवस्था 
में ब्राह्मणो का प्रशुत्त था। राजा को ब्राह्मण के इशारे पर नाचना 
पड़ता था ।* 


पुराणां तथा इतिहास में “ # पुराणों तथा इतिहास में ब्राह्मणो और चत्रियों में स्थान-स्थान पर युद्ध और चत्रियों में स्थान-स्थान पर युद्ध 
होने के जो वर्णुन मिलते है, ने क्ष्रियों के विद्रोह की ओर संकेत करते है ६ 
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ब्राह्मण धर्म का श्रावरण पहन कर भारतीय समाज में एक शरेणी 
राज्य कर रही थी | बोद्ध धर्म की कान्ति के रूप में निम्न श्रेणी के 
चत्रियों, शट्रों तथा सरव साधारण ने श्रसंतोष प्रकट कर व्यवस्था में परि- 
वरतेन करने का प्रयत्न शुरू किया । उस समय असंतोष श्रौर विद्रोह की 
लहर को दबाने के लिये गीता उपनिषदो तथा दूसरे धार्मिक ग्रन्थो के 
रूप में आध्यात्मिकता की एक लहर आयी, जिसने सासारिकता को व्यर्थ 
साया बताकर सत्य ओर धर्म के पालन-त्याग, सतोष-द्वारा मोच की 
राह वता सामाजिक संघर्ष को शिथिल्न कर दिया | बोद्ध घर्म समानता 
र श्रहिंसा का उपदेश देता था। बोद्ध धर्म की अहिंसा निम्न 
श्रेणियों की अधिकार की माँग थी, जो शक्ति प्रयोग और वर्ण व्यवस्था 
के अधिकारों से होनेवाली हिंसा को मिटा देना चाहती थी। इस 
अहिसा का प्रयोजन था, समाज से उन विषमताश्रों ओर श्रहुचनों को 
दूर करना.; जिन्होंने सवं साधारण जनता को बेबस कर दिया था ! 
यह श्रहिंसा सासारिक थी। ब्राह्मण धर्म ने इसे सासारिकता को 
आध्यात्मिकता से दवा कर जनता में संतोष ओर त्याग की शिथिलता 
का प्रचार किया | परिणाम यह हुआ कि भारतीय समाज संघर्ष के 
मागे से इट गया और उसका विकास भी शिथिल हो गया। इस 
आध्यात्मिकता ने भारत में श्राह्मण धमं की शरण ले राज्य करनेवाले 
समाज फे अधिकारों की रणा तो उस समय करदी परन्दु सव साधारण 
जनता को निस्तेज और शिथिल कर दिया | इसका परिणाम हुआ देश 
आनेवाले विदेशी आक्रमणों का मुकाबला सफलता पूर्वक न कर सका । 
इसके पश्चात्‌ आध्यात्मिकता की प्रबल लहर इस देश में मुरालों 

के राज्य के अन्तिम भाग में आई । इस समय के आध्यात्मिक नेता 
तुलसी, कबीर, नरसी भगत, आदि थे। यह वह समय था, जब युगलो फे 
शासनकाल में ठाकुरशाही की दुरावस्था के कारण देश की जनता अपने 
जीवन फे मार्ग में अड्चनें अनुभव कर रही थी। इसी समय योरप में 
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भी ऐसी अवस्था आई | योर्प के समाज ने अपने मार्ग में आनेवाले 
श्न्तरविरोधों और अड्चनो को राजनेतिक चेत्र में प्रजातंत्र ऋत्तियों 
द्वारा तथा आर्थिक चेत्र में औद्योगिक क्रान्ति कर दूर किया । योरुप 
में भी क्रान्ति की भावना को दवा देने कें लिये त्याग का उपदेश देने- 
वाले अनेक सम्प्रदाय जेसुइस्टूस, केकसं, प्रोटस्टेन्ट्स, कालविनिष्ट्स आदि. 
पैदा हुए परन्तु ओद्योगिक विकास के प्रवाह के सामने रुक न सके। 

भारत में सर्वसाधारण इतने जागरित ओर संगठित न थे कि ठाकुर- 
शाही के शासन से अपने को छुडा पाते। औद्योगिक विकास भी यहाँ 
ऐसे समय नहीं हुआ इसलिये उन्होंने अपने, असतोष, दुख ओर 
संकट को भक्ति, त्याग, वैराग्य और मोक्ष के मॅवर में डुवोकर शान्ति 
ग्रहण करनी चाही । 

व्यक्तिगत र सामाजिक जीवन में सन्तोष ओर सफलता प्रास 
करने के लिये संघर्ष दवार श्रडचनों को दूर करना आवश्यक होता है | 
श्रेणियो का सघर्ष भी सामाजिक जीवन का भ्रंग दै। इस संघर्ष से 
कतरा कर काल्पनिक सतोष द्वारा श्रपने आप को सफल समझने फे 
लिये श्राध्यात्मिकता और वेराग्य की शरण ली जाती है । आध्यात्मिकता 
श्रौर वैराग्य समाज को सघर्ष और विकासं के मागं से हटा देते हैं | 

समाज की शासक र सम्पत्ति की मालिक भ्रेणी स्वयं घन सम्पत्ति, 
ओर शासन का अधिकार समेट कर भी सदा वैराग्य, आध्यात्मिकता ओर 
महात्मापन का आदर करती है | यह श्रेणी परिवर्तन से डरती है, क्योंकि 
परिवर्तन इन्हे हाकिम ओर मालिक की स्थिति से इटा देगा | गांधीवाद 
समाज मे आते हुए परिवर्तन को रोकने के लिये पुराने समय की मरी 
हुई नेतिकता की किलावन्दी कर ठाकुर श्रेणी के अधिकारों की रक्षा 
करना चाहता है, इसीलिये इस देश की मालिक श्रेणी उसके प्रचार म 
सहायक बन रही है । 


कांग्रेस की गांधीवादी नीति 
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गाधीवाद का रूप देकर ग्राध्यात्मवाद की लहर भारत में उठाने का £ 
जो प्रय्न किया जा रहा है, उसके राजनेतिक ओर आर्थिक कारण 
बहुत स्पष्ट हैं। मारत की मौजूदा अवस्था में एक राजनेतिक और 
आर्थिक संघर्ष चल रहा है। इस राजनेतिक संघर्ष में अनेक शाखायें 
फूट निकली हैं, परन्तु इसका श्रारम्म हुआ था भारत में विदेशी गुलामी 
के स्थान पर मारतवासियों का राज्य क्रायम करने की भावना ऐे। 
विदेशी गूलामी बुरी चीज़ है, इसमें तो किसी को भी संदेह नही । 

आज़ादी मिले किस प्रकार ! काग्रेस आज़ादी फे लिये प्रयतन करने 
वाली सबसे बड़ी संस्था है, परन्तु उसका मार्ग विचित्र है। काग्रेस 
का इतिहास अनेक महत्त्व पूणं बातों की ओर हमारा ध्यान दिलाता 
है। कांग्रेस का राष्ट्रीय आन्दोलन आरम्म हुश्रा मारत की ऊेची 
श्रेणियों में | काग्रेस की शुरू की माँगें थी, भारतीयों को भी ऊँचे सरकारी 
ओहदों में जगह मिले । अंग्रेजों की जगह भारतीय शासक ओर अफसर 
हो जाने के बाद उन्हे कोई आपत्ति या एतराज़ न रहता | सरकार फे 
उद्देश्य के बारे में कोई शिकायत न कर वे लोग अ्रमरेजों के प्रति पक्षपात 
से नाराज़ थे उस समय की कांग्रेस यदि किसी भारतीय को वायसराय 
चना सकती, तो स्वराज्य मिल गया समझा जाता | उस सभय काग्रेस 
का उद्देश्य सरकार का भारतीय-करण (|4/8॥।52।00) ही था। 
आज दिन भी काग्रेस का उद्देश्य वास्तव में बहुत इद तक यही है परन्तु 
उसमें और बहुत सी समस्‍यायें झा सिली हैं । काग्रेस की नीति श्री 
भाँगों में दूसरी अनेक बातें शामिल होने का कारण भारत की ऊँची 
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श्रेणी के दूसरे अंग व्यापारियों, ज़मीदारों आदि का उसमें शामिल हो 
जाना है। इस समय स्त्रराज्य का एक बिलकुल दूसरा श्रथ समभने 
चाली जनता मी देश में पेदा हो गई है परन्तु इस जनता का अधिकार 
अभी काग्रेस पर नहीं हो पाया है। इस जनता को कांग्रेसी खराज्य का 
ग्रतिदवन्दी स्वराज्य मॉगनेबाला दल समभा जाता है । 

मारत से विदेशी गुलामी दूर कर भारत में अपना राज्य स्थापित 
करनेवाले संगठन में मारत के व्यापारियों के सम्मिलित होजाने पर देश 
के लिये ब्यापारिक सुविधा आदि की मागे भी पेश होने लगी, स्वदेशी 
का मारा भी बुलन्द हुआ | इन मॉगों के पूरा हो जाने का अ्रथ है, 
भारत की पूँजीपति, ज्ञमींदार और सम्पत्ति की मालिक श्रेणियों के हाथ 
देश का शासन आ जाय। समत्ति की मालिक श्रेणी सख्या में वहुत 
छोटी है | यह श्रेणो देश की आबादी की एक फीसदी से श्रधिक नहीं | 
शेष निन्नानवे फ़ीसदी जनता सम्पत्ति ओर साधनों से हीन है। स्वराज्य 
केबल सम्पत्तिशाली लोगों के प्रयत्न से ही नही मिल सकता । इसके लिये 
तो सर्वसाधारण जनता की शक्ति की ज़रूरत है। ख़ासकर हमारे देश 
में , जहाँ बिदेशी सरकार पर दवाव डालने का उपाय केवल जनता की 
पुकार ही है। स्वराज्य का श्रान्दोलन तमी सफल हो सकता है जब कि 
मारत की ६९ फीसदी, साधनहीन निम्न श्रेणियाँ मी इस सधर्ष मे 
सम्पत्तिशाली श्रेणी का साथ दे । इस सत्य को लोकमान्य बालगंगाधर 
तिलक ने समभा । स्व साधारण जनता को स्तराज्य के मोचे पर लाने 
के लिये उन्होने नारा लगाया कि स्वराज्य भारतीय जनता का जन्म 
सिद्ध अधिकार दै । इस नारे को लेकर महात्मा गाधी आगे बढ़े और 
उन्होने काग्रेस को जनता की शक्ति से सत्रल बनाया | महात्मा गाधी ने 
सात पैसे रोज़ कमानेवाले म दूर और यावों मे रइनेवाली किसान जनता 
के दुख का वखान कर देश की जनता की सहानुभूति काग्रेस के प्रति 
खींच ली | 
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भारत में विदेशी गुलामी के खिलाफ़ लड़नेवाली एक शक्ति भारत 
के श्रातंकबादी ऋन्तिकारी भी थे । श्रनेक जुर्वानियाँ करके भी वे 
कोई ठोस सफलता प्रास नहीँ कर सके, क्योकि उनका कार्य-क्रम देश 
की जनता को साथ लेकर नहीं चल सकता था| उनके काम राष्ट्रीय 
भावना फे कारण थे, यह तो स्वयं सरकार ने भी स्वीकार किया। ईन 
लोगो के उग्र राष्ट्रीय कार्यों को, जिनमें हिंसा श्रोर सशञ्न विद्रोह भी 
शामिल ये, दबाने के लिये सरकार ने रोलट बिल फे नाम से व्यापक 
रौर दमनकारी कानून बनाया | इस क्रानून का उद्देश्य न पेबल 
हिंसात्मक राष्ट्रीय कार्यों को रोकना था, वहिक सम्पूण राष्ट्रीय भावना की 
ही जड़ काट देना था | सरकार के इस राष्ट्रीय दमन ने मध्यम श्रेणी की 
राष्ट्रीय भावना को चोट पहुचाई श्रोर वे लोग सरकारी नून के 
खिलाफ विरोध प्रदर्शन करने के लिये तैयार हो गये | यह विरोध 
निःशत्र था । निःश विरोध के श्रतिरिक्त और कोई दूसरा ढंग 
सार्वजनिक विरोध को प्रकट करने का था भी नहीं। सरकार ने पूरी 
शक्ति से इस विरोध का दमन किया जिसके परिणाम स्वरूप पंजाब 
के भयंकर हत्याकाड हुए। इस दमन फे विरोध ने काग्रेस की पुकार 
को जनता तक पहुँचा दिया । सरकारी दमन से छुटकारा पाने के 
लिये जनता का तावजनिक श्रान्दोलन विराट रूप में जारी हुश्रा। 
इस ग्रान्दोलन का नेतृत्व सोपा गया महात्मा गाधी के हाथ में, क्योंकि 
वे दक्षिण थ्रम्रीका मे सार्वजनिक श्रान्दोलन का श्रनुभव हासिल कर 
चुके ये श्र सबंसाधारण जनता फे हृदय को खीच सकते थे | 

सन्‌ १६२० के काग्रेस सत्याग्रह श्रान्दोलन की कुछ बाते ध्यान में 
रखने योग्य हैं। इस श्रान्दोशन का श्रारम्म हुआ सरकार के उस 
दभन फे विरोध मे जो मध्यम भ्रेणी के राजनेतिक दृष्टि से सचेत 
लोगों पर हो रहा था | इस श्रान्दोलन की मगे स्पष्ट थीं। साधारणतः 
इनका श्रथ था, भारतवासियो को अपने देश पर शासन का श्रधिक्रार 
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मिले और मारत की व्यापारिक लूट बंद हो | इस आन्दोलन को 
लेकर शहरों में रइनेवाले मध्यम श्रेणी के लोग आगे बढ़े । महात्मा 
गाधी इसी श्रेणी पर भरोसा कर स्त्रराज्य की वैधानिक लडाई लड़ने 
चले ये | महात्मा गाधी ने राष्ट्रीय लड़ाई के मोर्चे पर सरकार के उपाधि 
धारी लोगों, वक़ीलों, सरकारी नोकरो, विदेशी सामान के व्यापारियों 
और स्कूल कॉलिजों के विद्यार्थियों को पुकारा | सरकार से अ्रसहयोग 
कर उसके काम को असम्भव कर देने का प्रोग्राम बना ताकि सरकार 
अपना काम चलता न देख इस भेणी की माँगों को पूरा करने के 
लिये मजबूर हो जाय | सरकार पर दवाव डालने के लिये 
ग्राम जनता को भी सत्याग्रह फे मोचे पर लाया गया। देश के 
किसानों और मज़दूरों से भी विरोध प्रदर्शन कर जेल जाने के लिये 
कहा गया ताकि सरकार का काम ओर श्रधिक कठिन हो जाय। 
किसानो, मज़दूरों से स्वराज्य के लिये त्याग कर जेल जाने के लिये 
तो कहा गया, परन्तु इन लोगों को अनुभव होनेवाली किसी कठिनाई 
को दूर करने का ज़िक्र कार्य-क्म में नथा। एक गोल-मोल वायदा 
ज़रूर था, कि देश का शासन भारतवासियो के हाथ मे आ जाने पर 
देश के समी निवासियों के सब कष्ट, भूख, दरिद्रता, अशिता वेकारी 
मिट जायेगे | 

देश की साधन सम्मन्न श्रेणी के लिये ओर उसकी आधीनता में 
मध्यम श्रेणी के लिये शासन का अधिकार प्राप्त करने के इस कार्य-क्रम 
को झ्राम जनता की कुर्बानी के वल पर सफल वना लेने का महात्मा 
याधी को इतना दृढ विश्वास था, कि उन्होंने एक वर्ष में स्वराज्य 
लेकर दिखा देने की प्रतिश्ञा करली। मुरिलिम जनता को आन्दोलन 
में समेटने के लिये ज़िलाफ़त का प्रश्‍न उठाया गया | जिस प्रकार 
देश की शेष जनता के सामने उनकी अवस्था में सुधार करने की कोई 
माँग रखे विना उन्हें केवल देशमक्ति की भावुकता पर भडकाने की 
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कोशिश की गई, उसी प्रकार युस्तिम जनता को भी घमं के नाम पर 
उमारने का यत किया गया | ज़िलाफ़त से इस देश के मुसलमानों का 
कुछ वनता विंगडता न था। न इस देश का ज़िल्लाफत के प्रश्न से कोई 
सम्वन्ध था, स्तरय॑ टकी के मुसलमानों को ही ज़िंलाफ़त से कुछ लाम 
न था वल्कि विल्ाफ़त की “आध्यात्मिक? हुकूमत से छूट रकी योर 
की एक शक्ति बन सका है । अल्लाह से मिले, अधिकार पर हुक्ूगत 
चलनेवाले न्रिलाफ्त के स्वेच्छाचारी श्रोर विकास विरोधी शासन का 
जुआ टकी की प्रजा की गदन से हटना किस प्रकार श्रन्याय हुआ 
यह भी समभा नहीं जा सकता । परन्तु महात्मा गाधी इस श्रन्याय का 
विरोध करने के लिये श्रपने प्राण देने का एलान कर रहे थे। टकी 
से खलीफा के निकाले जाने में केवल एक ही ्रन्याव था कि ख़लीफा' 
साइव उस श्रेणी के प्रतिनिधि थे जो भगवान्‌ फे विधान के अनुसार 
जनता पर शासन करती हैं। सत्ति, साधनों श्रौर जायदाद के 
मालिकों के अधिकार पर चोट महात्मा गांधी कभी सहन नहीं 
कर सकते | 


सन्‌ १६२० के सत्याग्रह में पूँजीपति श्रोर मध्यम श्रेणी के राज- 
नेतिक श्रान्दोलन को सफल बनाने के लिये ननता की धार्मिक भावना 
को लत्र उभारा गया । विदेशी कपड़े के ज़िलाफ प्रचार में एक ज़वर' 
दस्त दलील यह थी, कि उसमें गाय और सुअर की चवी का उपयोग 
होता है। इस आन्दोलन का प्रमुख मोर्चा था, विदेशी कपड़े का 
वायकाट ; जिसकी वदौलत देशी व्यापारियों को बहुत लाम हुआ और 
इन लोगों ने मी आन्दोलन को सफल बनाने के लिये दिल खोलकर 
रुपया दिया | काग्रेस के लिये तिलक स्वराज्य फण्ड में एक करोड रुपये 
की माँग पूरी होने में कुछ मी समय न लगा। 

साधन सम्पन्न ओर मध्यम श्रेणी के लिये स्वराज्य प्राप्त कर लेना 
जितना तरल काम महात्मा गाधी ने समभा था, उतना सरल वह न 
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था | गणित का दिसाव लगाकर तो यह बात सरल मालूम होती थी कि 
सरकारी श्रमल को चलानेवाली मध्यम श्रेणी यदि अपना सहयोग खीच 
ले और पूँजीपति श्रेणी देश के शोषण में अंग्रेज़ो को सहायता न दे, 
तो अंग्रेज़ों की शासन व्यवस्था की इमारत तुरंत गिर जायगी | व्यवहार 
में यह बात उतनी आधान न हुईं, क्योंकि पूँजीपति और ज्ञमींदार 
श्रेणियों का अस्तित्व विदेशी शोषण के ढाँचे पर ही निर्भर करता है 
श्रोर मध्यम श्रेणी सरकारी व्यवस्था में सहयोग देकर निर्वाह करती 
है। राज्य के प्रति उनकी भक्ति उन्हे अपने स्वार्थो का बलिदान 
करने के लिये तेयार न कर सकी | 

असहयोग आन्दोलन की पुकार ने सार्वजनिक चेत्र में पहुँचकर 
राजनेतिक जाग्रति तो पैदा कर दी परन्तु जिस श्रेणी पर यह आन्दोलन 
निमर करता था, उस श्रेणी के आगे न बढ़ सकने फे कारण असहयोग 
इस मात्रा तक न हो सका कि सरकार बेकाम हो जाती। असहयोग 
आन्दोलन का नेतृत्व वेशक साधन सम्पन्न और मध्यम श्रेणियाँ ही कर 
रही थीं परन्तु आन्दोलन को विराट रूप देने के लिये किसानो, मज़बूरों 
तथा निम्न मध्यम श्रेणी को भी उसमें समेटा गया | इन श्रेणियों में 
पहुँचनेवाली जागति केवल राष्ट्रीयता की भावुकता तक ही परिमित न 
रही | विदेशी शासन मे सबसे अधिक संकट इन लोगों पर ही है, इस- 
लिये स्वतंत्रता की ज़रूरत भी सवसे अधिक इन्हे ही है। इन लोगो की 
परिस्थितियों का सुधार केवल ऊपरी शासन सम्बन्धी अधिकार भारत- 
वासियों को मिल जाने से नहीं हो सकता । स्वराज्य मिलने की आशा 
इन लोगो तक पहुँचने का प्रभाव यह हुआ, कि यह लोग श्रपनी 
असह्य अवस्था दूर करने के लिये क्रान्तिकारी परिवर्तन करने को तैयार 
हो गये | पूँजीपति, ज़मीन्दार और मध्यम श्रेणी का अधिकारो की माँग 
से चला आन्दोलन सुधारों की मॉग के वजाय व्यवस्था में क्रान्ति का 
यंत्र करने लगा | 
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बीस वर्ष पूर्वं भारत में ओद्योगिक विकास कम हो पाया था इस 
लिये संगठित मज़दूर श्रेणी न बन पाई थी परन्तु बम्बई, श्रहमदाबाद 
आदि में, जहाँ-जहाँ मज़दूर थे, उन्होंने श्रपनी अवस्था में सुधार की 
भाँग पेश की और उसके लिये हडताल का श्राश्रय लेना चाहा | मङ्ग” 
दूरों का यह काम महात्मा गाधी की राय में अनुचित ठहरा । महात्मा 
गाधी ने मज़वूरों को समझाया, कि अ्रपने सुधार के लिये उनका 
मालिकों पर दवाव डालना हिंसा और श्रन्याय है । उन्हे मालिकों को 
“पिता स्थान? समझकर अपना धर्म पालन करना चाहिए | रोलर विल 
का बिरोध करने के लिये मज़दूरों को हडताल करने का उपदेश दिया 
गया था | जलियानवाला बाग़ की स्मृति में भी उनका हडताल करना 
श्राध्यात्मिक कार्यं था परन्तु अपनी श्रवस्था मे सुधार करने के लिये 
मज़दूरों का इडताल करना हिंसा ओर श्रन्याय हो गया] महात्मा 
गाधी तुरन्त समझ गये, यदि किसान श्रौर मज़दूर अपनी श्रवस्था मे 
सुधार करने के लिये अधिकार प्राप्त करना चाहेगे तो इससे ठाकुर श्रेणी 
की ठकुराई ख़तरे में पड जायगी । गांधीवाद चाहता है, 'राम-राज्य' 
शाद्गों का राज्य नही | इसलिये १६२१ मे ही म० गाधी ने यंग इंडिया 
के १६ फरवरी फे अ्रंक मे मज़वूरों के राअनेतिक्र उद्देश्य से हड़ताल 
करने का पिरोधकर कहा, "There are not wanting labour 
leaders who consider strikes may be engineered 
for political purposes, In my opinion, it will 
be most serious mistake to make use of labour 
for such a P५एए०५९'--अेक मज़दूर नेता समभते हैं कि 
राजनेतिक उद्देश्य से मज़दूरों की इङ़ताले उपयोगी हो सकती है, परन्तु 
मेरी राय में इस कार्य के लिये मज़दूरों की हडतालो का उपयोग मारी 
भूल होगी | 

मज़दूरों के राजनेतिक उद्देश्य से संगठित होने के सम्बन्ध में 
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महात्मा याधी की नीति आरम्भ से लगातार इसी ढरे पर चली श्रा रही 
है । मजदूरों के लिये उनका उपदेश है कि--उनकी सच्ची मलाई धर्म 
का पालन करने मे है | उन्हे ईश्वर का ज्ञान होना चाहिए, इसके लिये 
सत्य ओर अहिंसा का पालन ्रावश्यक है| इसी का दूसरा नाम प्रेम 
है | जहाँ प्रेम है, वहाँ जीवन दै, जहाँ घुणा है वहाँ नाश है # | अर्थात्‌ 
मिल मालिकों ओर पूँजीपतियों से प्रेम करके ही मज़दूर पनी अवस्था 
सुधार सकते हैं, अधिकार माँगकर नहीं । 
याधीवाद की राजनीति का जन्म दक्षिण अफ्रीका मे हुआ। 
दक्षिण अफ्रीका मे रहनेवाले भारतीयों पर होनेवाले ज़ल्मों के विरोध 
में सत्याग्रह आरम्भ दिया गया । दिण अफ्रीका के भारतीय सव एक 
से नही थे, म उनकी शिकायतें ही एक सी थीं । भारत मे जो आन्दोलन 
इस विषय मे हुआ, वह मुख्यतः कुलियों पर होनेवाले भ्रत्याचारो के 
सम्बन्ध में था । मियादी शत पर मजदूर भती करने की प्रथा, जिसके 
लिये ।n५९n६॥९५ |४४०५/ शब्द का व्यवहार होता है, इतनी 
श्रत्याचार पूर्ण थी कि उसके विरुद्ध अ्रन्तरराष्टीय आन्दोलन खडा 
हो गया। भारत सरकार को भी उसके विरुद्ध कार्रवाई करनी पड़ी 
परन्तु दक्षिण अफ्रीका का सत्याग्रह महात्मा गाधी ने इन मज़दूरों की 
अवस्था पर तरत खाकर आरम्म नहीं किया, जिन्हे वे स्त्रयम्‌ भी 
मनुष्यता की अबस्था से गिरा हुआ रुमझते थे। आन्दोलन आरम्भ 
किया गया, अफ्रीका में बसनेवाले भारतीय व्यापारियों का दुख-द्द 
दूर करने फे लिये | 
दक्षिण अफ्रीका के भारतीय कुलियो की हालत पर तो संसार रोता 
था, वहाँ के व्यापारियों की मुसीबत दिखाई दी महात्मा गाधी को। 
व्यापारियों के सम्बन्ध मे पास किये गये कानूनों के वारे मे अपनी 
पुस्तक 'Satyagraha ॥ South Africa’ में वे लिखते हैं--. 


+ यंग इण्डिया, ६ अक्टूबर, १६२० 
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“However even the laws to which they (, €, 
indentured labourers) are subject are mild In 
comparison to the ordinance outlined above 
(. €, for Traders) and the penalties they impose 
area mere fleabrte when compared with penal. 
ties laid down ॥ the ordinance (Page 66) अर्थात्‌ 
मज़दूरों पर होनेवाले अत्याचार व्यापारियों के लिये वनाये गये कानूनों 
के मुकाबिले मे कुछ भी न थे । व्यापारियों पर होनेवाले जल्म के मुका- 
बिले मे कुलियों पर होनेवाला अत्याचार केवल मवी काट जाने जेसा 
था |” यह वही कुली थे, जिनके वारे में महात्मा गाधी लिखते है कि 
उनकी अवस्था मनुष्यत्व से गिरी हुईं थी। कुलियो के मनुष्यत्व का 
नाश होने से भी अधिक श्रत्याचार महात्मा गाधी को दिखाई दिया 
व्यापारियों की हालत पर, क्‍योंकि इन व्यापारियों की सम्पत्ति छीनी 
जा रही थी । इस विषय को स्पष्ट करने के लिये महात्मा गांधी लिखते 
है-"इन कानूनों से लाखो ही रुपये का कारोवार फेलाये हुए भारतीय 
व्यापारियों को भारत भेज दिया जा सकता था और उनका सब कारो- 
बार बात की बात में मिट्टी में मिल जाता'"""९ 

दक्षिण अफ्रीका का सत्याग्रह चला व्यापारियों को हानि पहुँचाने- 
वाले कानूनों को रद कराने के लिये। अन्दोलन की ज़ूवी यह थी कि 
प्रचार किया गया ङुलियो की दर्दनाक हालत का ओर सत्याह 
किया गया व्यापारियों को नुकसान पहुँचानेवाले कावूनों के ख़िलाफ़, 
मज़दूरो की सत्याग्रह सेना बना कर | व्यापारियों के हितों की रक्षा के 
लिये मज़दूरों का उपयोग कामयाबी ते कर सकने की अपनी नीति के . 
बारे में महात्मा गाधी कहते हैं, “या तो दक्षिण म्हीका फे व्यापारियों 
को यह ग़याल ही नही आया कि कुलियों की सहायता आन्दोलन 
चलाने में ली जा सकती है, या उन्हे भय था कि कुलियों को आन्दोलन 
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में शामिक्ल करने का परिणाम उनके हक में उलटा न हो जाय | म० 
गाधी ने इसका उपाय इह निकाला | उन्होंने मज्ञदूरो को समझाया 
कि दक्षिण अफ्रीका में किसी भी भारतीय का अपमान मारतीय-राष्ट 
का अपमान दै । भारत की इजत हमारे हाथों है (|ndias honour 
Is in our keepin६) इसलिये भारतीय व्यापारियों पर होनेवाले 
अन्याय के लिये तमाम मारतीयों को लडना चाहिए । सत्याग्रह शुरू 
हो गया । सत्याग्रह युद्ध मे महात्मा गाधी ने छ्लियों को आगे किया । 
ह्लियों के गिरफ्तार होने से जोश मे आ कुली शान्तिमय युद्ध मे सव 
कुछ कृत्रीन करने को तैयार हो गये | कुलियों को यह परवाह तो थी 
नही कि उन्हे कोई नुक्सान हो सकता है, उनका लाखों का कारोबार 
भिट्टौ मे मिल सकता है, वे सब कुछ करने के लिये तेयार :हो गये | 
जो कुली अ्रपने शरीर, राणो और मनुष्यत्व की रक्षा करने में असमर्थ 
थे, वे लख़पतियों और व्यापारियों के सम्पत्ति कमाने के अधिकार की 
रक्षा करने फे लिये आगे बढ़े । कहा जाता है, सत्याग्रह सफल हुआ । 
समझोता यह हुआ कि भारतीयों से सम्बन्ध रखनेवाले कानूनों का 
उपयोग "ith due regard to vested rights"—उनकी 
सम्पत्ति की रक्षा का उचित ध्यान रखकर किया जायगा | कुली जैसे 
थे वैसे ही रह गये। गाधी--स्मटूस समफोते मे जो वाते श्रप्रीकन 
सरकार ने मानी, वे सव शनेः शनेः भुला दी गई। यह है सत्याग्रह की 
अपार शक्ति, जो महात्मा गाधी फे विचार में कमी असफल हो ही 
नहीं सकती । ५ 

गाधीवाद के श्रनुसार मज़दूरो के लिये यही धर्म है कि वे अपनी 
शक्ति से सम्पत्ति शाली ठाकुर श्रेणी का मतलब पूरा करनेवाले ्रान्दो- 

% दक्तिण अफ्रीका में सत्याग्रह के सम्बन्ध में डा० रामविलास शुमा का 
लेख 'दक्तिण अध्लीका में अहिंसा का पहला प्रयोग? हंस, मार्च १६४१ में 
नेऊ ज्ञातव्य और प्रामाणिक वातों के लिये उपयोगी दोगा । 
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लन को सफल बनाये । किसान मज़दूरों का स्त्रयम्‌ चेतन होकर, किंसी बात 
को अपना अधिकार समझकर मॉग करना अनुचित है। इससे हिंसा 
की भावना पैदा होती है इसीलिये जब कमी मज़दूरो ने अपनी माँगों 
पर सत्याग्रह किया, महात्मा गांधी का फतवा उनके विरुद्ध ही हुआ | 
मजदूरों के प्रति गाधीवाद का जो झव दै, किसानों के प्रति उससे 
भिन्न नहीं । सन्‌ १६२१ में जब किसानों ने अपनी दुरावस्था सुधारने | 
के लिये लगान बन्दी की आवाज़ उठाई, महात्मा गाधी ने ज़मींदार 
श्रेणी के श्रधिक्रारों पर आनेवाली आँच को तुरंत भॉप लिया । 
१६ जनवरी फे यद्भइगिडिया भें उन्होने अपना फतवा दिया- 
॥ know that withholding of taxes is one of the 
quickest methods of overwhelming a Government" 
मै यह जानता हूँ, कर रदा न करना सरकार को बहुत जल्दी परास्त 
कर देने का एक सीधा उपाय है। यह जानते हुए भी एक वर्ष में 
स्वराज्य प्राप्त कर लेने की महान्‌ प्रतिज्ञा को पूरा करने के लिये इस 
हथियार का उपयोग नहीं किया गया | वजह समक पाना कुछ कठिन 
नहीं | किसानों की मॉग थी कि बडी मेहनत से वह जो कुछ पदा 
करता है, वह उससे छीन न लिया जाय | स्वयं उसका पेट भरने के 
लिये भी उसकी मेहनत का पर्यात्त भाग उसके पास रहना चाहिये | इस 
माँग के लिये किसान लडना चाहते थे लगानबन्दी द्वारा । किसान 
लगानबन्दी द्वारा निष्काम भाव से फेवल सरकार को ही परेशान नहीं 
करना चाहते थे, इसमें उनके अपने पेट का मी सवाल था। यदि 
किसान लगान न अदा करने की अपनी शक्ति को पहचान जाते, तो 
सरकार का तो जो कुछ बनता विगडता, परन्तु सरकार के पुरोहित 
ज़मींदार का क्या होता ? उन ज़्मीदारो पर कया बीतती जो सरकारी 
कर से दुगना, तियना और चोगुना तक अपने पेट मे रख लेते हैं ! * 


+The Problem of India! by K. 8, Shelvankar’ Page 89, 


सत्य-्थहिसा का क्रियात्मक रूप ] ६१ 


किसानो के मन में पैदा हुईं हिंसा को भॉपकर महात्मा गाधी ने 
तुरंत यङ्भइणिडया द्वारा उपदेश दिया--/॥६ ।5 not ८०॥/॥|४- 
ted that at any stage of Non-Co-operation we 
would seek to deprive the zamindars of ther 
7९६ '' हमारा यह इरादा विलकुल नही कि असहयोग आन्दोलन 
` में किसी भी अवसर पर ज़मींदार का लगान बन्द कर दिया जाय ।?# 
गलतफहमी न रहने देने के लिये महात्मा गाधी ने इसवात को 
और भी स्पष्ठ कर दिया-“The Kisans must be advised 
scrupulously to abide by the terms of their agree= 
ment with the zamindars, whether such Is writer 
or inferred from custom. “किसानो को समभा देना 
चाहिये कि ज़मींदारों से किये गये अपने समझौते का उन्हे धर्म पूर्वक 
पालन करना चाहिये, चाहे यह समझोता कलमबन्द हो या रिवाज़ 
के अनुसार चला श्राया हो !» ज़मींदारो से किसानो के समभोते का 
अर्थ है, किसान ज़मीदारो की प्रजा बनकर रहे, उन्हे लगान श्रदा 
करते जायैँ | किसानो की अपनी अवस्था चाहे जेसी भी रदे | 
किसानो को ज़मीदारो की अत्याचार पूर्ण व्यवस्था के आगे 
सिर झुकाये चले जाने का उपदेश देने का साइस कोई दूसरा श्रादमी 
नही कर सकता, महात्मा गाधी कर सकते हैं, क्योकि वे अ्रपने 
आपको किसानो का रक्षक ओर प्रतिनिधि कहते हैं, उनकी श्रवस्था 
पर आँसू वहाते हैं, उन्हीं की तरह जीवन व्यतीत करते हैं परन्तु 
इन सत बातो से किसानो को क्या लाम होता दे! महात्मा गाधी 
को किसानो का रक्षक कहलाने का अधिकार इसलिये प्रास्त हुआ कि 
उन्होने चम्पारन में किसानो की अवस्था सुधारी थी। चम्पारन मे 
बया हुआ १ यह श्री पद्टाभि सीतारमैया ने बड़े करुणा पूर्ण शब्दो 
+ यद्इणिडया १८ मई १६२९ । 
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में काग्रेस के इतिहास में लिख दिया है। सम्पूर्ण बृततान्त का अभिप्राय 
यह है कि निलददे गोरे ज़मीदार किसानों पर बहुत जल्म ढाते थे। 
महात्मा गावी ने उन जह्मों की लिस्ट घनाकर आन्दोलन चलाया । 
निल्तदे गोरे धरा गये ओर अपनी-अपनी जायदादे बेचकर माग 
खड़े हुए। सवाल उठता है कि निलहे गोरों द्वारा किये जानेवाल्े 
ज़ल्मों में कोन ऐसा जुल्म है, जिसे भारतीय ज़मींदार, जिन्हे महात्मा ` 
गाधी किसानों का 'पिता-स्थानः और 'टूस्टी? बताते हैं, नहीं करते !# 
लेकिन यदि किसानों के आन्दोलन से भारतीय ठाकुर भेणी को चोट 
पहुँचने का अवसर आये, तो श्रहिंसा की र्षा के लिये आन्दोतन 
भले ही स्ययित करना पड़े, भले ही एक वष में स्रराण्य प्राप्ति की 
अतिशा रूट जाय, पर इन्दे ज़रब नहीं आनी चाहिये | 

गांधीवादी नीति के अनुसार स्वराज्य का उद्देश्य मारत से विदेशी 
शासन को हटाना है परन्तु यदि विदेशी सरकार को इटाने के उपाय 
की लपेट में मारत की पूँजीपति रौर ज़मींदार श्रेणियों राने शगे, 
तो बह उपाय हिलात्मक यानि नीति विरुद्ध है | पूँजीपति श्रोर 
ज़मींदार श्रेणी का प्रभु नष्ट होना भयंकर हिंसा है, इतनी भयंकर 
कि उसके मुकाविले में विदेशी सरकार के शासन से होनेवाली हिंसा 
भी बर्दाश्त की जा सकती है। तमी तो गाधीवाद कहता है कि 
मारत को ऐसे स्वराज्य की आवश्यकता नहीं जिसे प्राप्त करने में 
हिंसा हो | | 

सन्‌ १६२० का सत्याग्रह आन्दोलन दो कारणों से समासत हुआ | 
एक कारण था, महात्मा गाधी के विचारानुसार जनता में हिंसा की 

भावना आ गई । जनता में हिंसा की भावना का प्रमाण मिला, मज़- 

+ श्री पट्टामि सीतारमेया ने "काग्रेस का इतिहास” पुष्ठ २११ पर 
-म्पारन में निलदे गोरों द्वारा किये जानेवाले जिन अत्याचारों का वर्णन किया 
है, भारतीय कर्मीदारों की प्रजा उन्हें नित्य ही अनुभव करती है । 
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दूरों-किसानो के जोश में आकर अपनी माँगे पेश कर देने से ओर 
अहिंसा का अनुशासन न मान कर चौरी-चोरा जेसे भयंकर काण्ड कर 
देने से दूसरा कारण था, ऊँची श्रेणी के लोगो मे मौरटेगू सुधारों 
में मिली कोन्सिलों मे जाने की इच्छा । १६३५ फे सुधारों की भाँति 
आरम्म मे मोण्टेगू सुधारों को भी ठुकराया गया। कौन्सिलों में 
नाई, धोत्री, चमार भेजकर मज़ाक उड़ाया गया । परन्तु दूसरे चुनाव 
का अवसर आते ही काग्रेस के बड़े-बड़े लीडर, स्वनामधन्य लाला 
लाजपतराय, देशबन्धू दार और मोतीलाल नेहरू कोन्सिलों मे जाने 
के लिये काग्रेस को श्रपनी नीति परिवर्तन करने के लिये मजबूर करने 
लगे | महात्मा गाधी को दोनों ही बातों से निराशा हुई । श्रहिसा की 
रक्षा के लिये उन्होंने आन्दोलन वन्द कर दिया और कोन्सितों मे 
जाने का मी उन्होंने विरोध किया । उन्होंने कहा कि असहयोग ओर 
कौन्सिल प्रवेश का मेल नहीं हो सकता | 
महात्मा गाधी के विरोध करते रहने से कया होता था ! ठाकुर 
श्रेणी के लिये श्रवसर था कि कोन्सिल में जाकर सरकार के साथ मिल 
कानून षनवाकर जितना लाम उठाया जा सकता था, उठाया जाय | 
महात्मा गाधी के विरोध से यह श्रेणी श्रपने स्वार्थो को छोड नहीं सकती 
थी। गाधीवाद का जादू चलता है केवल अशिक्षित और साधनहीन 
श्रेणी पर, क्योंकि यह अपने हित को पहचान नहीं सकती । निराश हो 
महात्मा गाधी नोचेजर ( श्रपरिवर्तनवादी ) दल को ले रूठ कर अलग 
हो गये# । हिंसा के दोषी होने के कारण ्राम जनता से महात्मा गाधी 
पहले ही रूठ चुके थे | 
कौन्सिल प्रवेश के कारण दोनेवाली महात्मा गाधी की नाराज़ी 
कुछ दिन में दूर हो गई और वे कीन्सिलों के कार्य में सलाह मशविरा 
भी देने लगे | कोन्सिलों में जा काग्रेसी नेता आपस में ही लडने लगे 
# मजा यह है कि उस समय श्री राज गोपालाचार्य भी कौन्सिल बिरोधी थे। 
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श्रोर उनके कई दल बन गये ; त्वराजिस्ट, नेशनल-स्वराजिसट और 
जाने क्या-क्या ! कांग्रेसी नेताग्ओों के अलग-अलग दलों में बेट जाने का 
कारण भी उनके स्वार्थ थे। किसी ने साम्प्रदायिक स्वार्थ को महत्व 
दिया, कुछ ने वैयक्तिक रूप से महत्वकाज्ञा पूर्ण करने की ओर और 
कुछ ने राष्ट्रीयता के नाम पर अपनी रणी के हितों की फिक्र की। 

सन्‌ १६२० का काग्रेस का यह आन्दोलन मध्यम श्रेणी से उठकर 
स्वाभाविक रूप से श्राम जनता में जा रहा था । इसका स्वाभाविक क्रम 
होना चाहिये था, आम जनता का स्वराज्य के मोचे पर आकर शासन 
के अधिकार को पाना परन्तु इसमें हिंसा का मय देख गाधीवादी राज- 
नीति ने उसे रोक दिया । परिणाम यह हुआ कि आन्दोलन सम्पत्ति- 
शाली और मध्यम श्रेणी के मनमाये खेल ओर कौन्िलो की पैंतराबाजी 
मे बिखर गया | एक वष में स्वराज्य आस करने की सहान प्रतिज्ञ का 
न्त हुआ, जाकर कोन्सिलों के मरघट में | 

(२) 

सन्‌ १६२६ में ब्रिटिश सरकार ने भारत के शासन विधान में 
सुधार की तजवीज़ों पर विचार करने फे लिये साइमन कमीशन भारत 
भेजा । भारत के दूसरे सभी राजनेतिक दलों ने इस कमीशन का विरोध 
किया, काग्रेस ने किया असहयोग | काग्रेस को एतराज़ था कि कमीशन 
मे भारतीयों को नहीं रखा गया। अर्थात्‌ भारतवासियो को शासन 
विधान बनाने में सहयोग का अवसर कयो नही दिया गया । कमीशन 
के वायकार ने सार्वजनिक आन्दोलन का रूप ले लिया । सरकार ने 
दमन श्रारम्भ किया, उससे देश में जागति श्रौर विद्रोह की भावना 
उठ खडी हुई । राजनेतिक प्रवाह उमडता देख काग्रेस का नियंत्रण 
करनेवाला दल महात्मा गाधी को नेता वनाकर देश का राजनेतिक 
संचालन करने के लिये फिर आगे बढा । सन्‌ १६३० फे सत्याग्रह 
आन्दोलन का आरम्भ हुआ लाहोर काग्रेस के अधिवेशन से | 
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सन्‌ १६२० में स्वराज्य के लिये आन्दोलन आरम्भ करते समय म० 
गांधी सबसे अधिक उम्र राजनैतिक विचार लेकर आये ये | १६२० से 
१६३० तक के समय में देश की राजनेतिक स्थिति का अनुभव प्राप्त कर 
काफी संख्या ऐसे लोगो की पेदा हो गई जो गाधीवादी नीति के राज- 
नेतिक कार्य-क्रम में शिथिलता अ्रनुभव करने लगे | इन लोगों ने कौन्सिल 
प्रवेश के समय १६२४ में भी विरोध किया था | यह लोग स्वराज्य 
के आन्दोलन को देश की आम जनता तक पहुँचाने के लिये उसमे मज़- 
दूरों तथा किसानों की माँगे शामिल करना चाहते थे। सन्‌ १६२० के 
आन्दोलन के बाद काग्रेस का नियंत्रण करनेवाली भेणी ने इन क्ोगों की 
परवाह न की परन्तु सन्‌१६३० मे जब आन्दोलन के लिये आम जनता की 
शक्ति की ज़रूरत हुईं, इन लोगो को समेटने का आयोजन किया गया | 
भारत की जनता की राजनेतिक भावना को समभने के लिये उसे 

कई मागो में वाँटा जा सकता है। राजाओं, महाराजाओं, नवाबों की 
चचा करने की ज़रूरत नहीं। वे आम जनता के अंग नहीं । उनका 
अस्तित्व ब्रिटिश सरकार की मंज्ररी और इच्छा से ही दै। मारत की 
राष्ट्रीयता या स्वराज्य प्राप्ति से उन्हे विरोध के सिवा मतलव नहं । 
इसके वाद नम्बर आता है बड़े-बड़े पूँजीपतियों का, जिनकी बड़ी-वढ़ी 
मिले चलती हैँ, या जो विदेशी व्यापारियों के मु्ाविले में इस देश 
मे कारोबार चलाते हैं श्रौर ज़मींदारो का । इन लोगों का लाम इसी 
बात मे दै कि शासन विधान के क्राबूनों मे परिवर्तन करने का इन्हें 
अवसर रहे । ब्रिटिश सरकार द्वारा विदेशी कारोबारियों को इस 
प्रकार की सुविधाये मुहय्या की जाती हैं जिनसे विदेशी पूँजीपति 
व्यापार और कारोबार द्वारा इस देश का गहरा शोषण कर सकते हैं। 
ऐसी सुविधाये देशी पूँजीपतियों को नही है। विदेशी पूँजीपतियों के 
मु्ाविले मे वे कम लाम उठा पाते ह। देशी ज़मीदारों को मी 
पनी रैयत के शोषण से समेटे धन का एक भाग सरकार फे हाथ 


६६ [ गांधीवाद 


सौपना पड़ता है। अपने शोषण के अधिकार को मन चाहे ढंग से 
बढाने के लिये इन लोगों को स्वराज्य-शासन के श्रधिकार अपने हाथ 
में करने की ज़रूरत है। इस पूँजीपति ओर ज़मीदार भेणी के साथ 
ही इस भ्रेणी फे धीन रहकर भज़दूरों तथा किसानों का शोषण 
करने में उन्हें सहायता देकर अपना निर्वाह करमेवाली मध्यम श्रेणी 
है। दूसरी भेणी है शोषित वर्ग की, जिसमें मज्ञवूर, किसान, छोटे- 
छोटे चलतू रोज़गार करनेवाले श्रोर साधारण निम्न श्रेणी के नोकरी 
पेशा लोग हैं। इनकी मेहनत की पैदावार पर ही पूँजीपति ज्ञमींदार 
और उनकी सहायक श्रेणी फूलती फलती है। 

काग्रेस का नेतृत्व सदा से पूँजीपति श्रेणी के इशारों पर चलनेवाली 
मध्यम श्रेणी फे ऊँचे दजे के लोगों फे हाथ में रहा है] काग्रेस की 
साधारण जनता मे निम्न मध्यम श्रेणी ओर शोषित श्रेणी के कुछ 
बेहतर श्रवस्था में रहनेवाले शिक्षित समुदाय फे लोग हैं | प्रचार की 
सहायता से राष्ट्रीयता के नाम पर काग्रेस आम जनता या शोषित वर्ग 
का समर्थन ओर सहायता प्रात कर विदेशी सरकार पर ज़ोर तो 
अवश्य डालती आई है परन्तु काग्रेत की नीति निश्चित करने मे इन 
लोगो को कमी श्रधिकार नहीं रहा । काग्रेस को खुल्लमखुल्ला पूँजीपति 
श्रेणी फे हित साधन का हथियार बनते देख समय-समय पर यह , 
श्रेणी असंतोष भी प्रकट करती रही है। 

पूँजीपति ओर मालिक श्रेणी के हितों पर श्राँच आती देख १६२० 
में स्वराज्य के लिये आरम्म किया गया आन्दोलन स्थगित हो गया | 
आन्दोलन फे लिये किये त्याग का कुछ फल निकलता न देख देश 
की निम्न मध्यम श्रेणी तथा शोषित वर्ग के शिक्षित लोगों में गाधीवादी 
कांग्रेसी की नीति से असंतोष फेलने लगा । उस समय महात्मा गाधी 
को देश की ग़रीब जनता का प्रतिनिधि बताकर काग्रेस फे मालिकों ने 
उनके फर्मानों ओर फतवों से इस श्रेणी को चुप करा दिया 
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गाधीबाद का उपदेश ओर परिणाम परत्पर भिन्न-भिन्न है। यो 
तो गाधीवाद दरिद्रनारायण की पूजा करता है और धन दौलत 
इकट्ठा करना पाप वताता है परन्तु गाधीवाद की सहायता धनी ओर 
दौलतमन्द श्रेणी ही करती है। इस श्रेणी के प्रतिनिधि महात्मा 
गाधी को काग्रेस का डिक्टेटर बनाकर स्व्यं उनके चेले वन जाते हैं 
परन्तु ऐसा मी समय आता है कि वे गाधीवाद के सिद्धान्तो को 
आम जनता के लिये श्रव्यवद्दारिक वताकर सत्य और अ्रहिंता के 
प्रयोगो को व्यक्तिगत रूप से करने की छुट्टी महात्मा गाघी को दे देते 
हे । जिसका श्रथ होता है, महात्मा गाधी को काग्रेस से अलग कर 
देना | जव गाधीवाद के सत्य अहिंसा के जुये में जनता को फंसाकर 
यह श्रेणी अपने स्तार्थो की गाडी खिंचवा सकती है, तव गाधीवाद में 
इतनी गहरी श्रद्धा प्रकट की जाती है कि सत्य ओर अहिंसा के नाम 
पर आम जनता के हितो या राष्ट्र के हितो को भी छूर्वान कर देने मे 
इसे सकोच नहीं होता है। गांधीवाद से स्वाथ तो इस श्रेणी के पूर्ण 
होते हैं, परन्तु डोरडी यह पीटी जाती है कि गांधीवाद दरिद्र नारायण 
की पूजा करता दै, वह सात पैसा रोज़ कमानेवाली और सात लाख 
याँवो में वसनेबाली श्रशिक्षित जनता का रुक है। जव किसान, 
मज़वूर श्रेणी के लोग अपनी अवस्था से असंतोष अनुमव करने लगते 
हैं, ठो उन्हे समझाया जाता है कि उनके कल्याण ओर मुक्ति का 
उपाय भ्रेणी के रूप में सबर्ष द्वारा अधिकार प्राप्त करने से नहीं, वल्कि 
गाधीवाद की सीख मानकर त्याग ओर संतोप मे हैं | 

शोषित श्रेणी के शिक्षित लोग श्रोर मध्यम श्रेणी के वे लोग जो 
विश्वास की अपेज्ञा तक का आश्रय लेते है, जो व्यक्तिगत तथा श्रेणी 
स्वाथां की अपेज्ञा समाज के दित को महत्व देते हें, इस अवस्था में 
असंतोष की आवाज़ उठाये विना नहीं रह सकते । आन्दोलन के चेत्र 
में ऐसे लोगों की शक्ति का बहुत महत्व होता है | धन दोलत के साधन 
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इन लोगों फे पास न होने पर भी अपने कार्यक्रम को जनता के सामने 
रख वे उसका सहयोग श्रौर शक्ति पा सकते हैं | जहाँ तक सम्मव होता 
है, पूँजीपति श्रेणी ऐसे लोगों को राष्ट्रीयता के नाम पर अपनी ओर 
घतीटे रहती है। सन्‌ १६२६-३० में साइमन कमीशन का वायकाट 
करने ओर आन्दोलन चलाकर शासन के अधिकारों को इथियाने के 
लिये सरकार पर ज़ोर डालना ज़रूरी था । उसके लिये उग्र लोगों को 
मी काग्रेस के मोर्चे पर लाने की ज़रूरत हुई । कांग्रेस में इस विचार फे 
लोगो के प्रतिनिधि प॑० जवाहरलाल नेहरू को समझकर उन्हे लाहोर 
काग्रेस का प्रधान नियत किया गया | प॑० नेहरू को प्रधान तो नियत 
किया गया, परन्तु महात्मा गांधी की इच्छा से । आन्दोलन को चलाने 
का एक मात्र श्रधिकार भी महात्मा गाधी को ही दिया गया | 

लाहौर काग्रेस में आन्दोलन का डिक्टेटर म० गाधी का चुना जाना 
एक विचित्र समस्या थी । शराम जनता या तो महात्मा गाधी की सत्य 
हिसा की नीति को समक न सकी या यह नीति उन्हे स्वीकार न थी। 
लाहोर काग्रेस में म० गाधी ने इस बात पर ज़ोर दिया कि काग्रेस फे कार्य- 
क्रम मे शान्तिमय और वैध उपायों (?९८९£८। and Legitimate 
70९375) के स्थान पर सत्य और अहिंसा के उपाय (४५६१५ 2५ 
non-violent Men) शब्द रक्ले जाय । महात्मा याधी का श्रभि- 
प्राय था, काग्रेस ्रहिंसा को नीति के रूप में न मानकर उद्देश्य समभे । 
बहुमत से यह प्रस्ताव स्वीकार न हो सका । सन्‌ १६३४ में बम्बई फे 
काग्रेस अधिवेशन में भी महात्मा गाधी ने फिर इस बात पर ज़ोर दिया 
कि काग्रेस अपने कार्य कम में पेष तथा शान्ति पूर्ण उपाय फे स्थान 
पर सत्य और अहिंसा के उपाय शामिल करे परन्तु यह प्रस्ताव दूसरी 
दफे फिर गिर गया। यद्यपि कांग्रेस ने बहुमत से महात्मा गाधी की नीति 
के मूल तत्व को अस्वीकार कर दिया परन्तु फिर भी वे काग्रेस के स्वे- 
सवा हो गये क्योंकि काग्रेस उनके विना चल नहीं सकती । 
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काग्रेस के बहुमत का विश्वास मांधीवाद में न होते हुए भी काग्रेस 
महात्मा गाधी या गाधीवाद को कयो नहीं छोड सकती १ इस समस्या 
का उत्तर काग्रेस की नेताशाही संक्षेप में दे चुकी है।वे कई दफे 
अपने व्यवहार ओर शब्दों से प्रकट कर चुके हैं कि महात्मा गाधी ही 
काग्रेस हैं | इस वात को स्वीकार करने में काग्रेस फे सर्व साधारण 
मेम्बर श्रभिमान अनुभव नही करते। यह वात काग्रेस के वे ही नेता 
ग्व पूर्वक कह सकते हैं, जिन्हे इस वात का विश्वास है कि महात्मा 
गाधी और गाधीवाद उनके हाथ की कठपुतली है । 

काग्रेस को श्रपनी नीति ओर कार्यक्रम पर विश्वास न दिला सकने 
पर भी गाधीवाद काग्रेस पर शासन कर सकता हे, क्योंकि काग्रेस को 
कायम रखने और चलाने के लिये जिन साधनो की ज़रूरत है, उन 
साधनों के मालिकों का उद्देश्य गाधीवाद से पूरा होता है । काग्रेस के 
पचास लाख मेम्बर मिलकर जितने साधन मुहस्या नहीं कर सकते 
उतने साधन काग्रेस का नियंत्रण करनेवाले पाँच पूँजीपति जमा कर 
सकते है | काग्रेस का काम ओर विधान जिस पूँजीपति ढग से चलता 
है, उसमे वजट ही प्रधान शक्ति ओर केन्द्र है| काग्रेस में उप्रनीति 
के समर्थक, कम्युनिस्ट, काग्रेस-समाजवादी आदि लोग तक की दृष्टि से 
याधीवाद से अ्रसतुष्ट रहने पर भी यह वात स्वीकार करने के लिये मज- 
बूर हैं कि महात्मा गांधी के विना काग्रेस नहीं चल सकती | महात्मा 
गाधी फे अलग हटते ही काग्रेस के पैरों तले से साधनो की ज़मीन खिसक 
जायगी । वास्तव में काग्रेस और काग्रेसन्जन महात्मा गाधी के गुलाम 
नही । वे उस श्रेणी के गुलाम हैं, जो सब साधनों की मालिक हैं | 

सन्‌ १६२० फे आन्दोलन फे वाद ठाकुर श्रेणियों ने गाधीवादी 
सत्याग्रह और असहयोग को तिलाजली दे दी थी। मौका आने पर 
उन्होने उसे फिर से अपना लिया | सन्‌ १६३० मे नये शासन विधान 
की नींव रखी जाने के समय ब्रिटिश सरकार को मारत की पूँजीपति 
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श्रेणी का बल और प्रभाव राष्ट्रीय माँग के रूप में दिखाना ज़रूरी था। 
स्वराज्य के लिये सत्याग्रह युद्ध फिर चला | इस दफे भी पहले का 
सा ही हाल था | स्वराज्य की कोई निश्चित रूप रेखा तेयार किये 
बिना स्वराज्य माँगने की पुकार उठाई गई और भारत की स्ततंत्रता 
का सार नमक क़ानून तोडने में समझकर कार्य-क्रम चला | सन्‌ १६२० 
के आन्दोलन और सन्‌ १६३० के आन्दोलन मे एक अन्तर था । पहले 
श्रान्दो्ञन में राष्ट्रीयता पर ज़ोर था | दूसरे आन्दोलन में गाधीयता 
अधिक भरी जाने लगी | 


नमक क़ानून तोड़ना सन्‌ १६३० के सत्याग्रह श्रान्दोलन का 
मुख्य शत्र था | राजनेतिक श्रपराध की दृष्टि से नसक क़ानून तोडने 
का परिणाम बही था जो किसी भी क़ानून को तोडने का हो सकता 
है परन्तु कानून तोड़नेवालों फे लाम की दृष्टि से यह परिणाम कुछ 
भी नथा। नमक कानून के कष्टो के कारण भारत की प्रजा त्राहि- 
त्राहि नहीं पुकार रही थी। भारत की प्रजा के पेट पर पत्थर तो 
रखा जा रहा था मारी लगान, कम मज़दूरी ओर बेरोज़गारी फे 
कारण परन्तु तोडा गया नमक क़ानून | कहा जायगा कि यह एक 
राजनेतिक व्यायाम था जो श्रागे आनेवाले भारी संघर्ष की तैयारी के 
लिये किया गया लेकिन वह भारी राजनेतिक संघर्ष तो कभी सामने 
आया नही | जिस प्रकार राजनेतिक संघर्ष आरम्म किया गया था, 
उसमे संघपे के श्रागे बढ़ने की गुंजाइश भी न थी। साधारण बुद्धि 
का व्यक्तिं यही समझेगा कि गोर कानूनी नमक की पुडिया तैयार 
करने में जो कुरवानी की गई, उसे किसी ठोस प्रश्न पर किया जाता 
तो देश की राजनेतिक जाणति और प्रगति उससे कहीं आगे तक 
होती जहाँ कि वह राज है | लेकिन सत्याग्रह फे लिये किसी भी 
ऐसी माँग को आगे रखने से, जिससे शोषितों को लाम होता, भारत 
की मालिक या ठाकुर भेणी के स्वार्थ को आँच आ सकती थी। 
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स्वराज्य के लिये सत्याग्रह आरम्म करने पर समी महत्वपूर्ण 
प्रश्नों को बालाये ताक़ रखकर नमक क़ानून तोडने की फूलछुडी से 
सरकार से लडाई लडी गई | प्रयोजन मौजूदा व्यवस्था को पलटकर 
नई व्यवस्था कायम करना नहीं, सरकार को धौंस देना था । यह 
दूसरी बात है कि सरकार ने इस मज़ाक की शाइस्तगी समझने की 
कोशिश न कर अपना श्रधिकार और आतंक कायम रखने फे लिये इस 
आन्दोलन को लाठी, घोडों कें नात और गोलियों की बौछार से दवा 
दिया | जो मी हो, महात्मा गाधी श्रोर गाधीवाद की राजनेतिक बुद्धि 
को इतना बोदा नहीं समझा जा सकता कि शासन विधान मे क्रान्ति 
करने के लिये नमक की पुड़िया को ही वे सब कुछ समभ बैठते | 
नमक सत्याग्रह का रहस्य इस वात में था कि सत्याग्रह के लिये कोई 
ऐसा हथियार चुना जाय जो देश की राजनेतिक, आर्थिक और 
सामाजिक व्यवस्था में विघ्न डाले विना विदेशी सरकार को मारत के 
राष्ट्रीय आन्दोलन की शक्ति समझा दे। सरकार भारत की राष्ट्रीय 
भावना से डरकर देश की उस श्रेणी से समझौता करने के लिये 
घुटने टिका दे जो इस राष्ट्रीय ान्दोलन की श्राँधी को खडाकर 
सकती है । 

पूँजीपति श्रेणी या इस श्रेणी का कारिन्दा गाधीबाद राष्ट्रीय रन्दो- 
लन तो चाहता था, परन्तु उसे “हिसा? से भय था | हिंसा से भय का 
अर्थ यह नहीं था कि भारत के राष्ट्रीय आन्दोन करनेवालों को चोट 
न आये, इस वात की परवाह न थी । आन्दोलन आरम्भ करते समय 
ही महात्मा गाधी ने कह दिया था कि सरकार की जेलों के दरवाज़ों 
पर वे सत्याग्रहियों की हड्डियों के पहाड लगा देंगे | हिंसा का र्थ यह 
मी नही था कि अंग्रेज़ों के हाथ से इस देश का शासन ओर शोषण का 
अधिकार छीनने से उनका दिल न दुखे। हिंसा का अभिप्राय था 
कि राष्ट्रीय आन्दोलन इस प्रकार का रूप धारण न कर ले कि देश 
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की सम्पत्ति की मालिक ठाकुर श्रेणियों की स्थिति और उनके श्रधिक्रार 
खतरे में पड जायें | 


जनता की सहानुभूति प्राप्त करने फे लिये सत्याग्रह का उद्देश्य 
लाहौर काग्रेस में भारत की जनता के लिये खतंत्रता प्राति बताया गया | 
स्वतंत्रता का सबसे पहला श्रथ है, जीवित रहने का श्रधिकार | यदि 
जनता की खतंत्रता का श्रथ उनके लिये जीवन निर्वाह फे साधनों को 
उपयोग में लाने की स्वतंत्रता और अपने परिश्रम से उत्पन्न पैदावार 
को पूर्ण रूप से व्यवहार में लाने की स्वतंत्रता समझा जाय, तो इसका 
सीधा उपाय, शोषण की व्यवस्था के विरुद्ध आन्दोलन है। शोषण की 
व्यवस्था दूर होने का मतलब है, विदेशी शासन की नींव उलड जाना | 
इसमें सन्देह नहीं कि जनता के हाथ में आत्म-निर्णय का अधिकार श्रा 
जाने से विदेशी शासन समास हो जायगा परन्तु इसके साथ ही भारत 
की ज़मीदार और पूँजीपति श्रेणी भी, जो विदेशी सरकार की पुरोहित 
बनकर शोषण कर रही है और अपने आपको ब्रिटिश शासन और 
शोषण का वारिस समझती है, मिट जायगी। इसीलिये स्वराज्य का श्रर्थ 
यह नहीं समझा गया कि जनता को जीवन निर्वाह फे साधन पाने की 
स्वतंत्रता हो, भूमि पर जोतनेवाले का और कारखाने पर मेहनत करने 
वाले का श्रधिकार हो । आन्दोलन में किसी ऐसी बात के लिये स्थान 
भी न हो सकता था जिससे जनता में अपनी कठिनाइयों को दूर करने 
का भाव पैदा हो। आन्दोलन का उद्देश्य रखा गया भारत फे लिये 
स्वराज्य परन्तु भारत कौन है, एक फीसदी ठाकुर लोग या निन्नानवे 
फ्रीसदी शोषित जनता ! इस तरह के राजनेतिक आन्दोलन के लिये नमक 
कानून तोडने का नुसज़ा ही बेहतरीन था, जो भारत की शोषक श्रेणियों 
के अधिकारों पर चोट पहुँचाये बिना--जिनके अधिकार गाधीवाद के 
सत्य-अहिंसा और धमं के अ्रन्तरगत हैं, जो शोषित प्रजा के पिता तथा 
संरक्षक स्थान हैं--राजनेतिक बबंडर खड़ा कर सके | 
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इस आन्दोलन के वढ्ने पर १६.३१ में महात्मा गाधी की अनुमति 
के विना ही जगह-जगह लगान वंदी हुईं लेकिन यह लयान बंदी केवल 
सरकार को ज़द पहुँचाने के लिये हुई । इस भाव से नही कि लगान 
किसान के परिश्रम का फल हे, वह उससे नहीं छीना जाना चाहिए | 
एक वर्ष के आन्दोलन फे वाद जब सरकार से फिर समभौता कर लिया 
गया, तो किसान की ज़मीन या मज़दूर की अवस्था में सुधार का कोई 
प्रश्न नही आया | प्रश्न आया केवल यह कि काग्रेस फे प्रतिनिधि के 
तौर पर महात्मा गाधी को गोलमेज कानफ्रेस में दुला लिया जाय | देश 
की प्रतिनिधि है काग्रेस, काग्रेस के प्रतिनिधि हैं महात्मा गाघी परन्तु 
भारत के व्यापारियों का प्रतिनिधित्व करने के गम्भीर कार्य को महात्मा 
गाधी नहीं निभा सकते थे। १६३० की पहली गोलमेज़ कानम्रेस में 
व्यापारी सघ ने इसलिये भाग नहीं लिया कि महात्मा याधी का श्राशी- 
वाद न था, वे उसमें न गये थे। दूसरी गोलमेज़ में महात्मा गांधी के 
जाने पर ब्यापारी संघ ने भी भाग लिया ओर एक नहीं तीन-तीन प्रति- 
निधियों की माँग की। कानफ्रेस में एक्सचेंज के नामले मं जब गांधी 
जी भारतीय व्यापारियों की वात सम्मालने में चूक गये तो उन्हे सेठ 
बिडला से फटकार खाकर आगे उनसे सलाह लिये विना न बोलने का 
निश्चय दिलाना पडा + | 
लाड इरविन से समभोता करने के लिये भी काग्रेस की गाघीवादी 
नीति ने कोई ठोस शर्ते पेश न कर केवल हृदय परिवर्तन की ही माँग 
पेश की। हृदय परिवर्तन शब्द गाधीवादी नीति मे विशेष रूप से 
व्यवहार में आता है| हृदय परिवतन फे लिये किसी ठोस प्रमाण या 
कार्य की आवश्यकता नहीं रहती । आवश्यकता रहती है केवल इस 
वात की कि महात्मा गाधी श्रोर उनके अनुयायी समझ ले कि विरोधी 
का हृदय परिवर्तन हो गया है | जिस समय भी यांघीवादी नेता सत्या- 
† “डायरी के कुछ पहने? हे० श्री० घनश्यामदास बिडला, प० ६० 
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ग्रह संग्राम को स्थगित करना चाहते हैं, गाधीवादी नीति विरोधी फे 
हदय में परिवर्तन श्रनुभव करने लगती है। १६३० का सत्याग्रह 
श्रारम्भ करते समय महात्मा गाधी ने एलान किया था--“अब तक 
मुझे दरख्वास्त देने, डेपुटेशन भेजने शर मित्रतापूरी पत्र व्यबहार में 
विश्वास था परन्तु यह सब मिट चुका है (G0॥९ £0 ५085) । मे 
समझ गया हूँ कि सरकार इन तरीक से नहीं समझ सकती । राबद्रोह 
रब मेरा धर्म हो गया है--हमारा यह धार्मिक कर्तव्य हो गया है कि 
हम इस सरकार के श्रभिशाप (This Curse of Government) 
को मिटा दें # | 

इस एलान को पढ़ने के वाद जान पढ़ता है कि महात्मा गाधी 
सरकार के हृदय परिवर्तन की ्राशा छोड़ चुके थे परन्तु गोलमेज़ कान 
नस में पहुँचकर उनका विचार फिर वदल गया | इँगलेयड में महात्मा 
गाधी का एलान दूसरा ही या । वहाँ आपने फर्माया--“हें ब्रिटेन के 
हृदय मे भारत के लिये प्रेम उन्न करना है। यदि ब्रिटेन की जनता 
सममती है कि हमें इस कार्य में सौ वर्ष लग जायेंगे, तो काग्रेस सौ 
वर्ष तक अग्नि परीक्षा में तपती रहेगी । † 

भारत की साधारण जनता को यह वात तक संगत नहीं जान पड़ेगी 
परन्तु महात्मा गाधी के समर्थक तर्क की परवाह करते भी नहीं। उनका 
दावा है कि महात्मा गाधी श्रातरिक प्रेरणा (|5६/॥८!) के अनुसार 
चते हैं | ब्रिटेन को यह विश्वास दिलाने में कि वे ब्रिटेन को भारत 
से प्रेम कराये विना न मानेंगे और सौ वर्ष तक इसके लिये तपस्य 
करने को तैयार हैं महात्मा याधी का मतलब केवल यही समझा जा सकती 
है, कि वास्तव में ही वे सौ वर्ष तक भी कोई ऐसा कार्य नहीं करना 
_ चाहते जिससे ब्रिटेन दारा भात में जारीकी गी | जिससे ब्रिटेन द्वारा भारत में जारी की गई व्यवस्था में उथल- 


+ कांग्रेस का इतिहास' पद्मामि सीता रमेग्या पु० ६४ 
† कांग्रेस का इतिहास” पुष्ठ ८६५ । 
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पुथल हो | ऐसा करना वे उचित भी नहीं समझते । उनके विचार में 
भारत ओर ब्रिटेन के हित एक हैं | किसी न किसी दिन ब्रिटेन इस वात 
को समझेगा ही | काग्रेस की गांधीवादी नीति की यह प्रेरणा वास्तव मे 
ही उस श्रेणी के स्वाथों की प्रतिध्वनि है जिनके हितों की रा करना 
गाधीवाद की इष्टि में सत्य धर्म ओर अहिंसा है | # 

ब्रिटेन और भारत के हितों में कुछ मेद है, इसीसे दोनों में विरोध 
दिखाई देता है। ऊपर हम कह आये हैं, भारत का मनुष्य समाज 
श्रेणियों मे बँटा हुआ है | ब्रिटिश साम्राज्य से भारत का शोपक और 
शोषित का सम्बन्ध है। यों तो सम्पूर्ण भारत शोषित है परन्तु इस 
शोषण में भारत की भिन्न-भिन्न श्रेणियों का स्थान अ्रल्ग-अलग है। 
किसान, भज़दूर या परिश्रम करनेवाली आमजनता तों भोजन के पदार्थ 
की भाँति है और पूँजीपति तथा ज़मीदार श्रेणी रसोइये के स्थान पर है, 


# काग्रेस का नियंत्रण करनेवाला दल मारत के स्वराज्य की समस्या को 
किस प्रकार इल करना चाहता है, इसका कुछ अनुमान ९६३१ की गोलमेज 
कानफ्रेन्स में दिये गये श्री घनश्यायदास बिडला के भाषण से किया जा सकता 
“अगर अमनचेन कायम रखना है तो यह जरूरी है कि या तो 
आप हमारी मर्नी से हम पर हुकूमत करें या हमको अपने ऊपर आप हुकूमत 
करने दे। इस अवस्था में हम आपके दोस्त और साभीदार हो सकते है ६ 
अगर इस मोके पर आपने हमसे कोई दोस्ताना समझौता न करिया तो यह 
आपकी मयंकर मूल होगी। भे अपने मुल्क के नौजवानों को अच्छी तरह 
जानता हूँ । बहुत सम्मव है कि कुछ वर्ष वाद ईगलेएड को महातना गाधी 
मारतीय नरेशों या सुक जसे पूं जीपतियों से समझता न करके बिलकुल नये 
आदमियां से, नयी अवस्थाक्ं से, नये विचारों से, नयी आकांत्ताओं से 
निवटना पडे \ इंगलेएड को सावधान हो जाना चाहिये |” "क्री घनश्यामदास 
विडला की पुस्तक 'डायरी के कुछ पतने? की भूमिका पु० ६ । भूमिका लेखक 
श्री० बिहला के सेक्रेटरी । 


७५ [ यांधीवाद 


जो विदेशी साम्राज्य के लिये शोषण का साधन वनती है और स्यम्‌ 
भी शोषण करती है। श्राम जनता स्वराज्य चाहती है इसलिये कि शोषण 
बिलकुल समास हो जाय। पूँजीपति और ज़र्मीदार भेणी चाहती है 
शोषण की मोजूदा व्यवस्था कायम रहे और ब्रिटेन द्वारा किये जानेवाले 
शोषण का भाग भी उन्हीं को मिले। यदि शोषण की व्यवस्था ही 
समास हो जाय तो इस श्रेणी का श्रत्तिल भी नहीं रहता | इस शेणी 
का हित इस प्रकार के स्व॒राज्य में ही है जिससे व्यवस्था मे परिवर्तन 
हुए. विना शासन फे काम में इन्हें अ्रेग्रेज़ों के समान अधिकार हो। 
गाधीवादी प्रेरणा के अनुसार खराज्य को पुरानी व्यवस्था में ही सीमित 
रखने के लिये अहिंसा की हदबन्दी की जाती है । जब भी जन श्रान्दो- 
लन का खातर पुरानी व्यवस्था को तोडने के लिये, पूँजीपति और ज्मींदार 
श्रेणी के दाथ से शक्ति ले लेने की श्रोर जाने लगता है, आन्दोलन 
रोक दिया जाता है | इस व्यवस्था को क़ायम रखते हुए सराज्य लेने 
का तरीका यही है कि श्रेंग्रेज़ों की शासक भेणी का हृदय परिवर्तन हो, 
वे भारत की पूँजीपति और ज़मीदार श्रेणी और श्रपने हितों को एक 
सममे, देश के शोषण में भारत की पूँजीपति जनता के अ्रधिकार को 
स्वीकार करें | इसके लिये याधीवादी नीति सौ वर्ष तक तपस्या करने 
को तैयार है | 
गाधीवादी नीति को जब कभी ब्रिटिश सरकार के सुधार देने के 
वायदे पर संदेह होने लगता है, तब वह भी पूँजीपतिमों के इष्टि-कोण 
से ही। गोलमेज कानफ्रेंस के अवसर पर वायसराय के एलान से 
खीमकर महात्मा याधी ने कहा था--“वायसराय तो भारतं को 
झौपनिवेशिक स्मराज्य देने के लिये उस समय तक प्रतीता करते 
रहना चाहते हैं जब तक कि भारत का प्रत्येक लखपति सात पैसे 
कमानेत्राले मज़दूर की स्थिति को पहुँच जाय |” # लखपति भी लात 
+ काग्रेस का इतिहास, पुष्ठ ६१६ । 
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पैसे कमानेवाला भज़दूर बन जायगा ; यही भय गाघीवादी काग्रेस को 
है, मज़दूर और किसान का क्या बनेगा ; उठ ओर उसका ध्यान 
नहीं जाता । 
जिस समय श्रग्रेजञों का हृदय परिवर्तन करने के लिये सौ वर्ष 
तक तपस्या करने का एलान महात्मा गाधी इंगलेरड में कर रहे थे, 
मारत मंत्री सर होर ने उन्हे इस तपस्या की निरर्थकता समझा दी। 
उन्होंने महात्मा गाधी को समभाया कि मारत में अंग्रेज़ जो कुछ 
कर रहे हैं श्रपने विचार ओर धारणा के अनुसार न्याय कर रहे हैं। 
इधर भारत सरकार के हृदय ने भी करवट वदल ली। इंगलेणड 
में महात्मा गाधी की रसाई राजमहल तक हो सकी थी। भारत मे 
बादशाह सलामत फे कारिन्दे वायसराय बहादुर ने ही उनसे मुलाक़ात 
करने से इनकार कर दिया। फिर से सत्याग्रह का युद्ध छेड्ने का 
एलान हुआ परन्तु सरकार दाँव पर तैयार थी | काग्रेसी नेताओं को 
मय महात्मा गांधी के, जेलों में वन्द कर दिया गया। महात्मा गांधी 
को जेल में बन्द कर देने से आन्दोलन गाधीवादी सत्य और अहिंसा 
की नालियों से बिखर कर वहने लगा | श्रान्दोतन का ज़ोर नमक की 
अपेक्षा लगान बन्दी की ओर होने लगा । काग्रेस जन श्रपने आपको 
जेल पहुँचाकर जीवन घन्य करने की अपेक्षा, जेसे भी वन पडा, 
सरकारी व्यवस्था में अड्चन डालने का यत्न करने लगे | कई जगह 
जनता इससे भी श्रागे वढ़ गई और वे तार काट देने तथा विद्रोह के 
दूसरे कामो से श्रसंतोष प्रकट करने लगी | यहाँ तक कि दिल्ली में सन्‌ 
१६३२ का काग्रेस अधिवेशन गुप्त वेश में गोरिला ढंग से किया गया | 
यह उपाय उचित हैं या अनुचित, इस वात का चर्चा न कर यहाँ यही 
देखना है कि महात्मा गांधी का नेतृत्व जनता पर से हव्ते ही आन्दोलन 
सार्वजनिक रूप धारण करने लगता है और म० याधी की उपस्थिति 
उसे उनके विद्वान्तों की सीमा मे समेटे रहती है | महात्मा गाधी ने 


७५ [ गांभ्रोवाद 


अनेक अवसरों पर अंग्रेज़ों को यह चेतावनी दी दै कि मारत के राष्ट्रीय 
आन्दोलन को मासूम ([270/९55) बनाये रहने का भेय उन्ही को है। 
यदि सरकार उनकी बात को नहीं सुनती तो भय है कि भारत की प्रजा 
वेभानिकता का लिहाज़ छोडकर श्रान्दोज़न को घातक स्प दे दे | # 

सन्‌ १६३२ में आरम्भ होनेवाले आन्दोलन का अन्त भी विचित्र 
ढंग से हुआ | सत्याग्रह चल रहा था इस प्रश्न पर कि भारत के लिये 
शासन विधान वनाने कः अधिकार अ्ंग्रेज़ो को नहीं, भारतवासियों को 
है। कांग्रेस अंग्रेज़ों के वनाये शासन विधान को कमी मंजूर नही करेगी | 
ज़ादिरा यह कहते रहने पर भी गाधीवादी काग्रेस उत्सुकता से प्रतीक्षा 
कर रही थी कि विधान वनता केसा है| विधान में भ्रूतो के वोट 
श्रलग-होते देख दिनू सम्पत्तिशाली शरेणी के हित को चोट पहुँचने की 
सम्भावना से महात्मा गाधी भवरा उठे और अनशन कर बैठे । सत्या- 
ग्रह आन्दोलन चल रहा था अंग्रेज़ों द्वारा तैयार किये जानेवाले शासन 
विधान को अस्त्ीकार करने के लिये । श्रनशन किया गया इसी विधान 
में सुधार करने के लिये | यदि शासन विधान को स्वीकार न करने 
की वात सच्चे हृदय से कही जा रही थी, तो उसमें सुधार कराने का 
प्र्न उठ ही नहीं सकता था | श््यूतों के वोट अलग किये जाने के 
विरोध में महात्मा गाधी ने आमरण उपवास किया था यह उपवास 
छठे दिन वन्द हो गया। आम जनता ने यह समभा कि ब्रिटिश 
सरकार महात्मा गाधी की श्राध्यात्मिक शक्ति और महात्याग से प्रमा- 
वित हो गई परन्तु वात यह थी कि सरकार वाल भर मी न हिली! 
हाँ, हिन्दू पूँजीपतियों के प्रतिनिधियों के प्रयत से श्रूतं के लिये 
शासन विधान में दी गई रियायतो से दूनी रिवायतें देवे का वायदा 
कर दिया गया। कहने को ब्रिटिश सरकार का निश्चय बदल गया 
_परन्दु शासन विधान की त्रुटि इससे दूर नहीं हुई। | 

न कांग्रेस का इतिहास पु० ६१६ 
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काग्रेस आन्दोलन को इस उपवास से कया लाम हुआ ! महा 
गाधीवादी भी पट्टामि सीता रमया को भी स्वीकार करना पडा कि 
महात्मा गाधी द्वारा श्रक्कूतो की समस्या की ओर जनता का ध्यान 
आकर्षित कर लेने से राष्ट्रीय श्रान्दो्लन को हानि हुई १। 

सन्‌ १६३२ के सत्याग्रह आन्दोन का क्रम कुछ विचित्र-सा 
रहा | महात्मा गाधी तो सन्‌ १६३१ में सत्याग्रह श्रान्दोलन को 
स्थगित श्रं्रज्ञो का हृदय परिवर्तन करने फे लिये गोलमेज़ कानफ्रेस में 
चले गये उनके पीछे कुछ तो नोकरशाही के दमन जारी रखने के 
कारण और कुछ स्वतंत्रता और श्रधिकार प्राप्त करने की भावना 
म जनता तक पहुँच जाने के कारण आन्दोलन की धूनी सुलगती 
ही रही | महात्मा गाधी गोलमेज कानफ्रेस से सतुष्ट होकर शरा रहे 
थे | उनका बिचार तो शायद आते ही आन्दोलन आरम्भ करने का 
नहीं था हालाँकि इंगलेण्ड मे वे अपने वयानो में यही कहते रहे कि 
वे लौटकर सत्याग्रह शुरू करेगे २। लौटकर लाड विलिगंडन॑ को 
तार दे समझोता बनाये रखने की इच्छा भी उन्होंने प्रकट की ३। 
ब्रिटिश सरकार शत्रु को अवसर देने की नीति में विश्वास नहीं 
करती। महात्मा गाधी की बात दूसरी है, अपने विरोधी के आराम 
का ख्याल कर वे स्वराज्य प्राप्ति के आन्दोलन मे भी रविवार और 
प्रत्येक सरकारी छुट्टी फे दिन सत्याग्रह वन्द कर देते हैं। साहब के 
शिकार मे विघ्न नहीं पडना चाहिये, स्वराज्य भले ही एक दिन 
देर से सद्दी । अस्तु, समझोते की इच्छा प्रकट करने पर भी सरकार 
ने आडिनेन्स जारी कर महात्मा गाधी तथा उनके दल वल को 
गिरफ़्तार कर जेलो में पहुँचा दिया | आन्दोलन चला तो गाधीवादी 

१ "कांग्रेस का इतिहास पु० ५६५ । २ महात्मा गाधी को मि० चर्चिल 
के पुत्र से मुलाकात, 'डायरी के कुछ पे’ पुष्ठ ५०१ ३ काँग्रेस का 
इतिहास पृष्ठ ५२६ 
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नीति पर ही था परन्तु कमान ओर देख रेख का काम महात्मा गाधी 
न कर सके इसलिये वह चोटी के लीडरो के श्रिना ही देश भर में 
फेल गया । यह जानते हुए भी कि किसान वास्तव में ही लगान 
अदा नहीं कर सकते, काग्रेस यद्यपि गाधीवादी नीति नहीं चाहती थी 
कि आन्दोलन लगान बन्दी का रूप ले परन्तु जनता इसी बात पर 
ज़ोर दे रही थी। आखिर बहुत मज़बूर होकर वेबसी की हालत में 
काग्रेस को सरकार से समझोता हो जाने तक के समय के लिये लगान 
मुल्तवी की इजाज़त देनी पडी #। आन्दोलन ने उग्ररूप धारण कर 
लिया यहाँ तक कि लगभग नन्वे हज़ार व्यक्ति जेल पहुँच गये। 
ऊपर बताई गई परिस्थिति से स्पष्ट है कि इस आन्दोलन के बारे मे 
गाधीवादी नेता और जनता की राय एक न थी। महात्मा गाधी जेल 
में बन्द होने के कारण श्रान्दोलन पर नियंत्रण मही रख सकते थे। 
ऐसी श्रवस्था मे सन्‌ १६३२ सितम्बर मे उन्होने शरक्ूतों की वोटों के 
प्ररत पर श्रनशन कर दिया | इस अनशन का भ्रमाव राष्ट्रीय 
श्रान्दोलन पर जो पठा वह इम ऊपर बता आये हैं, श्रर्थात्‌ ्रान्दोलन 
मे शिथिलता आ गई। उपवास आरम्भ करने से पहले महात्मा गाधी 
ने एक बयान प्रकाशित किया--/“यह उपवास उन लोगों के विरुद्ध 
है जिनका मुझ पर विश्वास है। चाहे वे भारतीय हो था विदेशी | 
यह उपवास उनके विरुद्ध नहीं जिनका मु पर विश्वास नहीं। इस 
उपवास का प्रधान उद्देश्य तो हिन्दू श्रन्तःकरण मे ठीक-ठीक धार्मिक 
कार्यशीलता उत्पन्न करना है |? † हिन्हुओ के हृदय में क्या कार्य- 
शीलता पैदा हुईं इसका कोई वर्णन कहीं नहीं मिलता परन्तु महात्मा 
याघी का विश्वास है कि उनका प्रत्येक उपवास देश का कल्याण कर 
उसे उन्नति की ओर ले जाता दै। हमें गाधीवाद की नीति को हिन्दू 
घर्म के हानि लाम की दृष्टि से नही, परन्तु राष्ट्रीय दृष्टिकोण से देखना 

न काग्रेस का इतिहास पुष्ठ ५९८ † काग्रेस का इतिहास पुष्ठ ५६२ । 
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है श्रौर इसका उत्तर हमें श्री पट्टामि सीतारमेया के शब्दों में मिल 
चुका है । 

आन्दोलन चल रहा था परन्तु गाधीवादी नीति पर नहीं | राष्ट्रीय 
अअन्दोलन करनेत्रालों और सरकार में दाव-पेच हो रहे थे ' काग्रेस शस्र 
उठाने के उपाय को छोड़कर दूसरे सभी उपायो से सरकार का काम 
रोकने का यत्न कर रही थी। महात्मा गाधी ने एक वयान निकाल कर 
इस तरीके की निन्दा को | परन्तु काग्रेत करती कया ; उनके पास दूसरा 
उगय न था। महात्मा याधी के एक अनशन का प्रभाव राष्ट्रीय आन्दो- 
लन पर देखा जा चुका था। महात्मा गाषी ने मई १६३३ में दूसरे अन- 
शन का एलान किया । यह अनशन अपनी तथा इरिजन आन्दोलन के 
कार्यकतांग्रों की पवित्रता के लिये महात्मा गाधी ने करने का निश्चय 
किया था | इस अनशन की ख़बर पा सरकार ने हुकुम दिया कि जिस 
भाव ओर उद्देश्य से महात्मा गाधी उपनास कर रहे हैं, उसे ध्यान में 
रख उन्हे रिदा कर दिया जाय | महात्मा गाधी रिहा कर दिये गये । 
महात्मा गाधी को मोका मिल गया | रिहा होते ही उन्होंने छः हफ्ते 
के लिये सत्याग्रह मोकूफ कर देने की सिफारिश की । सरकार से भी 
उन्होने श्रपील की कि यदि वह देश में शान्ति चाहती है, तो उसे सव 
सत्याग्रहियों को रिहा कर देना चाहिये | इसके वाद वे काम्रेस और 
सरकार में समझोता कराने का यत्ष करेंगे | महात्मा गांधी की अपील 
काग्रेस ने तो मान ही ली परन्तु सरकार ने ठुकरा दी। सरकार को 
ऐसा “सौदा” मंजूर न था। सत्याग्रह दूसरी दफे फिर छः हफ़्ते के 
लिये मौकूफ किया गया और महात्मा गाधी ने वायसराय से मिलकर 
उन्हें अपनी नेकनीयत का विश्वास दिलाने की राशा मागी । फिर 
भी आहा न मिली | महात्मा गाधी और नेता भयकर दुविधा में पड़ 
गये । जिस प्रकार आन्दोलन चल रहा था, वह तरीका महात्मा माधी 
को मंजूर न था और जिस तरह वे चाहते ये उस तरह आन्दोलन चल 
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नहीं सकता था | हृदय परिवर्तन करने के लिये तेवार न थी | 
तिर काग्रेस का सम्मान झायझ रखने का यह उपाय निकाला गया 
कि व्यक्तिगत सत्याग्रह जारी किया जाय | कांग्रेस कनेटियों ऑर इद 
कमेटिया को वरखास्त कर दिया गया | 

व्यक्तिगत सत्याग्रह आरउमभ किया उवते पहले महात्मा गाधी ने | 
उन्होंने सावरमती आश्रम को तोड़ दिया । श्रस॒हवोगी होते के नाते 
सावरमती श्रम की भूमि पर वे लगान शरदा नहीं कर सकते थे इस- 
लिये श्राश्रम की भूमि उन्होने उरकार की ही नज़र करदी । असहयोग 
का यह ढंग सांतारिक बुद्धि से नदी, आध्यासिक बुद्धि से ही सममा 
जा सकता है। अ्रतहयोग फे इस कार्य को उफल समझा जाय या अस- 

कुछ कहा नहीं जा सकता क्योंकि सरकार ने भूमि लेने से इन- 
कार कर दिया | यदि दीनता दिद्धाकर सरकार का हृदय पिपलाना 
ही उद्देश्य था वो उचमें भी उफलदा नहीं मिली। इस घटना और 
पिछली घटना को देखने से असहयोग काग्रेस की ओर से नहीं, सरकार 
की श्रोर से ही हुआ । महात्मा याधी फिर पकड़े गये | जेल में झसुविधा 
होने के कारण उन्होंने अनशन किया ओर छूट गये $ | छूट जाने पर 
फिर सत्याह करना उन्हे सत्व ओर अहिंसा के विरुद्ध जचा | 

सत्वाग्रह के इस लम्वे-चौड़े अनुभव के वाद महात्मा याधी ने एक 
महत्वपूर्ण वक्तव्य ७ श्रम्रेल १६३४ के दिन प्रकाशित किया । इती 
वक्तव्य में काग्रेस के लिये आगे का धोग्राम था । इस वक्तव्य के कुछ 
महत्वपूर्ण अंग इस प्रकार हैः-- 

“मेने इस वक्कब्य का मसविदा अपने भन दिवघ में सरसा नामक 
स्थान पर २ अप्रैल को तैयार किया या |““"“मेरे वक्तव्य का एक-एक 
शब्द गहन आत्म-चिन्तन, हृदय की ट्ठोज्ञ और ईश्वर प्रार्थना का 
परिणाम है | † 


# काग्रेस का इतिहास पु० ५७६ । पं कांग्रेस का इतिहात घ्रृ० ५५२ | 
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“° “मैं अनुभव करता हूँ जनता को सत्याग्रह का पूरा संदेश 
नही मिला है ; क्योकि संदेश जनता तक पहुचते-पहुँचते ्रशुद्ध हो 
जाता है। मुझे यह प्रतीत हो गया है कि आध्यात्मिक संदेश पार्थिव- 
माध्यम ( हुनियात्री तरीक्रों ) द्वारा पहुँचाने ते उसकी शक्ति कम होजाती 
है | ्राध्यात्मिक संदेश तो स्वयम्‌ ही अपना प्रचार कर लेते हैं |" 

महात्मा गाधी ने अपने अनुभव से जान लिया कि सत्याग्रह का 
आध्यात्मिक संदेश तो अचूक ओर कमी श्रसफल न होनेवाली शक्ति 
है परन्तु यह सदेश ननता तक रेल, तार, डाक या दूसरे ऐसे तरीक्रो से 
पहुँचता है जो श्राध्यात्मिक न होकर मौतिक हैं, इसलिये इस संदेश 
की शक्ति निवल पड जाती है| इस श्रनुभव फे वाद'भी उनके आध्या- 
त्मिक संदेश जनता तक इन्हीं सब साधनों द्वारा ही पहुँचते हें। तव 
इन सदेशो की सफलता की श्राशा वे किस प्रकार कर सकते हें ! इस 
तक को इम यदि एक कदम श्रौर श्रागे बढायें तो भयंकर दुविधा में 
पड जाते हैं | मनुष्य का शरीर ओर इन्द्रियाँ पार्थिव यानी भौतिक 
पदाथ हैं। जित आध्यात्मिक सदेश को मद्दात्मा याधी अपने भोतिक 
शरीर की जिह्वा से कह देते:हैं, वह संदेश भौतिक पदार्थ के सम्बन्ध 
मे श्राते ही श्रशुद्ध या निवल हो जाता है। इससे एक कदम और 
आगे बढ़िये, कोई व्यक्ति कितना:ही वढा महात्मा क्यों न हो, उसका 
दिमाग भौतिक पदा्थों से ही वना होगा | ऐसी हालत में ज्यों ही 
सदेश महात्मा के विचार या मत्तिष्क में आया, वह अशुद्ध हो 
जायगा | श्रमिप्राय यह है कि आध्यात्मिक सदेश घादे वह कितनी 
ही प्रवल शक्तिं क्यों न हो पृथ्वी पर शरीर धारण करनेवाले मनुष्य के 
काम नहीं आ सकता । यह जानकर भी गाघीवाद मनुष्य का कल्पाण 
आध्यात्मिक संदेश द्वारा ही करने पर तुलाईहुआ हे। 

सत्याग्रह की श्राध्यात्मिकाशक्ति चाहे जितनी वढी हो परन्तु उसकी 
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सफलता फे बारे में महात्मा गाधी की राय यह हैः “अनेक 
व्यक्तियों के जैसे तैसे सत्याग्रह का परिणाम चाहे कितना ही बड़ा 
रहा हो, पर वह न तो आतंकवादियों के ही हृदयों तक पहुँच सका, 
न शासक वर्ग के हृदयों तक, शुद्ध सत्याग्रह का दोनों के ही हृदयो 
तक पहुंचना अनिवार्य है "इसकी सत्यता की जाँच करने 
के लिये सत्याग्रह एक समय में एक ही आदमी को करना 
चाहिये"? श अपने अनुभव से महात्मा गाघी जिस परिणाम पर 
पहुँचे हैं, उसमें इम इतना शर जोड़ देना चाहते हैं कि सत्याग्रह 
साधनहीन लोगों के शरीर की शक्ति का शोषण करनेवाले पूँजीपति 
लोगों के हृदय तक भी नहीं पहुँच सका | श्रस्तु यह सब देखकर 
महात्मा गाधी ने निश्चय किया कि आइन्दा सत्याग्रह करने का 
अधिकार केवल उन्हीं को होगा । जनता के लिये उनका संदेश 
यह थाः 

४*““"आयन्दा से वे लोग जो मेरे प्रत्यक्ष दिये गये या अप्रत्यक्ष 
रूप से समझे गये परामश के अनुसार स्वराज्य प्राति के लिये सत्याग्रह 
करने को प्रेरित हुए हों, कृपाकर सत्याग्रह करने से रक जाये |” † 

महात्मा गांधी के इस एलान से पाँच वर्ष के सत्याग्रह आन्दोलन 
का अन्त हो गया । सत्याग्रह समाप्त करने के एलान के साथ सत्याग्रह 
आरम्भ करने फे एलान की ठुलना करना वे मौका न होगा। २७ 
फ़रवरी सन्‌ ३० का वह एलान यों था।-- 

“इस दफे सविनय भ्राजा भंग आन्दोलन आरम्म होने पर रुक 
नहीं सकेगा ओर उस समय तक नही समाप्त होगा जब्र तक कि एक 
भी सत्याग्रही जेल से बाहिर रहेगा या जीवित रहेगा |” 

पहले सत्याग्रह आन्दोलन मे याधीवादी ने नीति एक वर्ष में 
_स्तराज्य प्राप्त करने की प्रतिशा को जिस प्रकार पूरा किया उसी म्रकार_ 

* काभ्रेस का इतिहास पुष्ठ ४८४ † काग्रेस का इतिहास पृष्ठ ५८४ 
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दूसरे सत्याग्रह आन्दोलन की श्रामरण सत्याग्रह युद्ध की प्रतिज्ञा को 
भी पूरा कर दिखाया | इस सब असफलता के बावजूद मारत के 
राष्ट्रीय आन्दोलन की नकेल गाधीवादी नीति के ही हाथ में है। हमारे 
राजनीतिशों को गाधीवादी नीति के सिवा राष्ट्रीय आन्दोलन का कोई 
दूसरा उपाय ही दीखता नहीं | 

क्रिस्मत की बात, जिस समय महात्मा गाधी ने सत्याग्रह आन्दोलन 
स्थगित करने का यह वयान “सरसा? में तैयार किया उसी समय दिल्ली 
में गीय डाक्टर श्रन्सारी ने कोन्सिलों में जाकर स्वराज्य के लिये 
युद्ध करने का कांग्रेसी एलान तैयार कर लिया था। महात्मा गाधी मे 
१६२४ मे असहयोग ओर कोन्सिल प्रवेश का मेल असम्मव समझा 
था परन्तु १६३४ में उन्होंने कौन्सिल प्रवेश के प्रस्ताव का स्वागत 
किया | हुआ वही जो होना था, सत्याग्रह के आन्दोलन ने फिर 
कौन्धिलों के मरघट में जाकर विश्राम लिया | 

स्वमावतः प्रश्न उठता है कि तीसरे सत्याग्रह आन्दोलन का 
परिणाम क्‍या होगा! इस प्रश्‍न का विचार करने से पहले इम 
गाधीवाद फे क्रियात्मक कार्य-क्रम पर एक नज़र डाल लेना आवश्यक 
समभते हैँ । † 


† समाजवाद की दूसरे वादों नादीवाद, प्रजातंत्रबाद, गांधीवाद, अरा- 
जकवाद आदि से जानने के लिये का० यशपाल की पुस्तक मार्क्सवाद 
मूल्य १॥) उपयोगी होगी । विल्लव कार्यालय, लखनऊ से ग्राप्य । 


गांधीवाद ओर समाजवाद 


समाजवाद फा चोला 

सन्‌ १६३४ के वाद से काग्रेस का क्रान्तिकारी कार्य-क्रम वैधानिक 
सुधारों को क्रियात्मक रूप देने की ओर बह गया। सन्‌ १६२० फे 
आन्दोलन के बाद ही काग्रेस के कुछ लोग आन्दोलन को वैधानिक 
कशमकश में न फेंसाकर सार्वजनिक रूप देने की माँग करने लगे ये। 
१६३४ मे यह बात बहुत स्पष्ट हो गई | राजनेतिक कार्यकर्ता मेहनत 
करनेवाली जनता के सम्पर्क में आये। उनकी अवस्था और शक्ति का 
उन्हे ज्ञान हुआ । उन्होने श्रतुभव किया कि विदेशी साम्राज्यशाही 
के विरुद्ध जनता का यही भाग लड़ सकता है। शोषण ओर गुलामी 
इस श्रेणी के लिये जीवन-मरण का प्रश्न है। इनके सामने सम्प्ति- 
शाली श्रेणी की तरह कम या अधिक श्रधिकारों से संतुष्ट' हो जाने 
का प्रश्न नहीं । 

व्यापक जागृति के कारण किसान, मज़दूर तथा नोकरी पेशा लोग 
भी शासन और व्यवस्था में परिवर्तत कर अपनी अवस्था सुधारने की 
वात सोचने लगे । आन्दोलन मे इस नयी प्रवृत्ति का आधार फेवल 
विदेशी शासन के प्रति भावुकता भरी घुणा आर देश भक्ति ही नहीं । 
शोषक चाहे हिन्दुस्तानी हों या विदेशी, समी फे हाथ से शोषण का 
श्रधिकार यह लोग ले लेना चाहते हैं। इनकी माँग दै ्राम जनता 
के जीवन से सम्बन्ध रखनेवाले प्रश्नों को काग्रेस के कार्यक्रम में त्थान 
हो। स्वराज्य का रूप स्पष्ट किया जाय | काग्रेस की नीति शोपण 
समां कर मेहनत करनेवाली जनता के हाथ में शासन का श्रथिकार 
देना हो | इस भावना से मज़दूर सगठनों ने राजनीति मे भाग लेना 
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शुरू किया ओर किसान समाये मी कायम होने लगी। देश मे पूँजी- 
वाद का विकास हो जाने से इस प्रकार के थ्रान्दोलन के लिये परि- 
ह्थितियाँ पेदा हो चुकी थी परन्तु इसकी प्रेरणा आई शोपितो के उस 
संसार व्यापी ्ान्दोलन से, जो कम्यूनिइम और समाजवाद के सिद्धातो 
के अनुसार संसार से शोपण की व्यवस्था को समाप्त कर श्रेणी रहित 
जन समाज की स्थापना करना चाहता है। 

यह आन्दोलन आरम्भ में काग्रेस के संगठन के बाहर ही श्रारम्भ 
हुआ । जिन लोगों ने इस आन्दोलन का बीज भारत मे वोया, काग्रेस 
मे पूँजीवादी भ्रेणी की प्रधानता को देख वे उस पर भरोसा न कर 
सके। स्त्रयम्‌ काग्रेस मे भी पुकार उठने लगी कि स्वराज्य का श्रथ 
सव साधारण जनता के जीवन में आनेवाली कठिनाई दूर कर उन्हें 
आत्म-निर्यय का अधिकार देना होना चाहिये | काग्रेस का यह अंग 
मध्यम श्रेणी का भाग था। पूँजीपति श्रेणी के हित के लिये राष्ट्र की 
शक्ति का उपयोग इन्हे खटकने लगा परन्तु इनकी कल्पना विलकुल 
साधनहीन जनता (?"०।९६/।३१) का शासन झायम करने की न थी | 
समाजवाद के सिद्धान्त इन्हे ठीक जान पड़े क्योंकि यह श्रेणी साधन- 
हीन जनता की सहायता से पूँजीवादी भ्रेणी के एक छत्र श्रधिकार को 
तोडकर ्रपना अधिकार कायम करने की आशा कर सकती थी | इस 
श्रेणी के नेता के रूप में पं० जवाहरलाल ने समाजवाद की ओर जनता 
का ध्यान दिलाया, काग्रेस मे दशो और कार्य-्रम की छान-वीन की 
प्रवृत्ति पेदा हुदै | काग्रेस की जागति मध्यम श्रेणी ने आँखे खोलकर देखा, 
देश की राजनेतिक, सामाजिक ओर आर्थिक व्यवस्था में परिवर्तन किये 
विना विरासत के रूप में पूँजीपति श्रेणी अग्रेज़ों से जिस प्रकार का 
स्वराज्य लेना चाहती है, उसमें मध्यम श्रेणी का कोई महत्व न होगा । 
पूँजीवाद का शीध्रयामी विकास उन्हे भी तुरंत ही साधनहीन श्रेणी के 
दायरे में पहुंचाकर वेवस कर देगा | इस सत्य को अनुभव कर शिक्षित 
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मध्यम श्रेणी की सहानुभूति मेहनत करनेवाली, शोषित आम जनता के 
प्रति होने लगी | मध्यम वर्ग की इस राजनेतिक चेतना ने समाजबादी 
विचारों को प्रोत्साइन दिया, स्वयम्‌ कांग्रेस में समाजवादी दल की 
स्थापना हो गई | 

काग्रेस फे बाहर कम्यूनिस्ट ओर काग्रेस के भीतर समाजबादी 
पारी ने काग्रेस के राजनेतिक कार्य क्रम की आलोचना शुरू की रौर 
अधिक व्यापक शर उम्र कार्य-क्रम की तजवीज़ कर जनता की 
सहानुभूति को आवर्पित करना शुरू किया। देश के राजनेतिक 
चेत्र में यह लोग गाधीवादी काग्रेस नीति के प्रतिद्वन्दी बन गये। 
यह लोग न केवल एक दूसरा राजनेतिक उद्देश्य लेकर आये, बल्कि 
इनकी विचारधारा ही दूसरी है। दोनों के सामाजिक रौर राजनेतिक 
आदर्श अलग-अलग हैं | गाधीवाद का राजनेतिक उद्देश्य है, मारत 
की सामाजिक अवस्था में उथल-पुथल किये ब्रिना विदेशी सरकार के 
हाथ से आज़ादी प्राप्त करम । भारत के समाजवादी चाहते हैं, देश को 
सामाजिक, आर्थिक और राजनैतिक अ्रवस्था में आमूल परिवर्तन 
करना । समाज में ऐसी व्यवर गा स्थापित करना कि कोई भेणी दूसरी शेणी 
पर शासन न कर सके, न कोई देश दूसरे देश पर शासन कर सकें। 

राजनैतिक या सामाजिक चेत्र में कोई भी कार्यक्रम जनता के 
सहयोग के बिना सफल नहीं हो सकता | जनता का विश्वास और 
सहयोग ही क्रान्ति की एकमात्र शक्ति है । किसी मी कार्य-क्रम की 
सफलता के लिये जनता का सहयोग और शह्तिं ज़रूरी है। चाहे 
तो;जनता अपने हितों को पहचानकर स्वयं अपने हाथ में शक्ति प्रात 
करने के लिये पनी शक्ति लगाये, चादे जनता को विश्वास फे चक्कर 
में पॅँसाकर शोषक भेणी उनका सहयोग प्रास करले । जनता क्री शक्ति 
के बिना कुछ हो नहीं सकता | जब तक काग्रेस को जनता का सहयोग 
न मिला, वह एक निर्वल संस्था बनी रही। याधीवादी नीति के 
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अनुसार जनता की ग्ररीबी का चर्चा कर, जनता को आन्दोलन में 
कुर्बानी का अवसर देकर काग्रेस ने सर्वसाधारण की सहानुभूति अपनी 
ओर करली । काप्रेस की गाधीवादी नीति ने जनता की गरीवी का 
चर्चा किया, जनता के प्रति सहानुभूति दिखाई परन्तु शक्ति जनता के 
हाथ मे देने की वात कमी न कही । “तिस पर भी कामेस का कार्य-कम 
कु राजनैतिक दलों की अपेक्षा जनता को अधिक अपना जान पडा 

काग्रेस समी राजनेतिक दलों से अधिक बलवान वन गई । 
इस बात में समाजवादी विचारधारा का कार्य-क्रम गाघीवादी राजनीति 
से ञ्राये निकल जाता है। जनता इस कार्य-क्रम पर अधिक विश्वास 
कर सकती है| समाजवादी कार्य-क्रम समाज की व्यवस्था इस ढग 
से कायम नहीं करना चाहता कि जनता को कुर्वान करके ठाकुर 
सोगों के स्वार्थ पूरे होते रहे | वह समाज की व्यवस्था और शासन 
का श्रधिकार जनता के हाथ में ही सपना चाहता है। जनता की 
दुख मरी हालत की शरोर तो वह ध्यान दिलाता ही है परन्तु इसके 
साथ ही वह इस दुर्दशा के वास्तविक कारणों को भी प्रकट करता है 
और एक ्न्तिकारी कार्य-क्रम मी पेश कर सकता है | शोषित जनता 
में जाणति आते ही वह इस बात को ज़रूर अनुभव करती है कि 
उनकी मेहनत का फल उनसे छीन लिया जाता है, णखा नहीं होना 
चाहिये । वे इस वात को समभने लगते हैँ कि उनकी मेहनत से 
पैदा ज़रूरत की चीजों से बाज़ार परे पड़े हैं परन्तु उनकी ज़रूरत पूरी 
नहीं हो सकती । वे श्रनुमव करते हैं कि मेहनत करनेवाली श्रेणी के 
परिभम ते समाज मे पैदावार के ऐसे साधन रौर शक्ति तैयार दै, 
जिससे ज्ञरूरतमन्दों की तकलीफ दूर होनी चाहिये, पर ऐसा नही हो 
पाता । लाखों आदमी मेहनत करने और अपना पेट मरने का अवसर 
नहीं पाते । एक ओर तो लोग आवश्यक पदार्थों के बिना तकलीफ 
पाते हैं, दूसरी ओर लोगों को श्रवश्यक पदार्थ पैदा करने का अवसर 
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न दे वेकार बना दिया जाता है| पैदावार के साधन होते हुए ओर 
पैदावार की आवश्यकता होते हुए भी किसी को वेकार क्यों रखा 
जाय ! जनता यह भी श्रनुभव करती है कि पेदावार के साधनों श्रोर 
पेदावार का गलत उपयोग होने की जिम्मेवारी उन्हीं लोगो पर है 
जिनका इन वस्तुओं पर अधिकार है, जो इनके मालिक बने हुए है। 
पेदावार के जिन साधनों को इज्ञारों श्रादमी मिलकर चलाते हैं, जो 
साधन हज़ारों लाखों श्रादमियों के उपयोग के लिये पदार्थ तेयार 
करते है, उनके व्यक्तिगत सम्पत्ति वनने से उनका उपयोग हज़ारों 
लाखो व्यक्तियों फे हित के विचार से नहीं, एक व्यक्ति के मुनाफे के 
लिये होता है | समाजवादी शिचार धारा इस सब संकट से समाज को 
बचाने का क्रियात्मक उपाय भी जनता को बताती है । 
सम्पत्ति की मालिक श्रेणी, उसकी धन-दौलत की शक्ति चाहे 
जितनी वड़ी दो, समाज में उसकी संख्या आटे में नमक के बराबर है । 
यह श्रेणी श्रपने व्यक्तिगत स्वार्थ के कारण समाजवादी विचारधारा से 
घबराती है ओर श्रपना नुक्सान समझ सकती दै । परन्तु हज़ार में से 
नो सो निन्नानवे जनता इस काय-क्रम से साहस ओर उत्साह प्रात 
करती है। उसके पास कुछ है ही नहीं, उससे छीना क्या जायगा! 
अगर बह कुछ खो सकती है तो केवल उसे शोषण में जकड़े रखनेवाले 
बन्धनों को जिन्हें खोकर वे स्वतंत्र हो जायेगे । 
मध्यम श्रेणी के शिक्षित व्यक्ति भी जो दूरदारिता से काम लेते है, 

जो श्रपने श्रापको समाज का अंग समझकर समाज के कल्याण में 
अपना कल्याण सममते हैं, सम्पूर्ण समाज के विकास के विचार से 
समाजवादी काये-क्रम की ओर श्राकर्षित हुए विना नहीं रह सकते। 
यही कारण है, कि संसार भर की पूँजी ओर साधन समाजवादी विचार 
धारा फे विरुद्ध होते हुए भी साधनहीन श्रेणी का यह आन्दोलन 
संसार का सबसे अधिक विस्तृत ओर बलवान श्रान्दोलन बन गया | 
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मारत के राजनैतिक चेत्र मे मी यह भावना इतनी तेज़ी से फैली कि 
काग्रेस का नियंत्रण करनेवाली श्रेणी ओर गाधीवाद इससे घबरा उठे | 

समाजवादी विचारधारा का उद्देश्य है, समाज में सब व्यक्तियों 
को कमाई या पैदावार करने का अवसर समान रूप से मिले और सब 
व्यक्तियों को अपने परिश्रम से की गई पैदावार पर समान रूप से 
, अधिकार हो | इस उद्देश्य को प्राप्त करने के लिये समाजवाद उपाय 
बताता है कि पैदावार के साधनों को समाज की समत्ति वना दिया 
जाय | मनुष्य का जीवन पेदावार ( जीवन रक्षा ) के साधनो पर निर्मर 
करता है| जो व्यक्ति या भेणी जीवन रक्षा के साधनो की मालिक 
होगी, वही व्यक्ति या श्रेणी समाज के मालिक हो जायेंगे और शेष 
व्यक्तियों या समाज को ऐसे मालिकों के हितों को पूरा करने के लिये 
पना जीवन लगाना पड़ेगा । समाज से मालिक श्रौर दास, शोषक 
और शोषित का मेद मिटाने के लिये समाज में अधिकार श्रौर श्रवसर 
की समानता लाने के लिये एक हीउपाय दै कि पैदावार के साधनों पर 
किसी व्यक्ति या श्रेणी का हक़ न दो, किसी को ऐसा अवसर या अ्रधि- 
कार न हो कि दूसरों के जीवन की स्वतंत्रता छीन सके | समाज की 
व्यवस्था इस ढंग पर होने से ही सब व्यक्तियों को समान रूप से 
स्वतंत्रता मिल सकती है श्रौर सम्पूणं समाज स्तत्र हो सकता दै। 
जनता श्रपने चारों ओर जीवन के माग में कावरे ओर श्रडचने 
देखती है| समाजवाद उसे जीवित रहने ओर विकास का अवसर देने 
के लिये तैयार है इसलिये उसकी ओर जनता की सहानुभूति होना 
स्वाभाविक ही है । 

गाघीवाद मनुष्य फें जीवन का उद्देश्य परमेश्वर से साक्षात्कार 
करना वताता है परन्तु उसके साथ ही उसका एक सासारिक या राज- 
नैतिक उद्देश्य मी है । यह उद्देश्य रामराज्य? की स्थापना है | रामराज्य 
का रूप चाहे जेसा हो, इसमे लाभ चाहे जिस किसी का हो, इसे क़ायम 
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करने फे लिये जनता की सहानुभूति ओर सहयोग माप्त करना ज़रूरी 
दै । एक समय भारत के राजनेतिक शत्र में सबसे धिक उम्र कार्य- 
क्रम पेश करने और ्राम जनता के प्रति सहानुभूति दिखाने के कारण 
जनता का श्राकषण गाधीवाद फे राजनेतिक कार्य-क्रम की ओर होगया 
था | परन्तु इस कार्य-क्रम से कुछ फल निकलता न देख श्रौर मु्रबिले 
मे समाजवादी विचार धारा थ्रा जाने से जनता उस ओर खिचने लगी। 
सन्‌ १६२० के थ्रान्दोलन फे बाद से विशेष कर १६३४ से गाधीबाद 
भारत की जनता पर अपना प्रभाव कायम रखने के प्रयत्न में लगा हुथ्रा 
है। इस उद्देश्य को पूरा करने के लिये गाधीवाद ने जनता के धमं प्रेम 
की शरण ली । वह क्रमश; धामिकता का रूप लेने लगा । १६२० में 
वह एक शुद्ध राजनेतिक आन्दोलन के रूप में जनता फे सामने राया 
परन्तु उसके बाद से वह नैतिकता--जीवन की फिलासफी-का रूप धारण 
करने लगा | यहाँ तक कि देश के राजनेतिक उद्देश्य स्तरराज्य से मी 
ऊँचा त्थान उसने संसार में सत्य, श्रिता और न्याय की स्थापना पर 
दिया | गावीवाद को इतनी व्यापक वस्तु वनाचे का प्रयोजन है, जनता 
की सत्य, श्रहिसा श्रौर न्याय की भावना के नाम पर श्रपील कर उनके 
मस्तिष्क पर प्रभाव डालना | 

गाधीवादियों की नीति समझने के लिये एक बात की थ्रोर श्रौर 
ध्यान देने की आवशयकता है। कुछ लोगों का विश्वास तो गांधीवाद 
में इसलिये है कि ग्राध्यात्मिकता, वैराग्य रौर त्याग पर भ्रद्धा के 
संस्कारों के कारण वे इसे मुक्ति का मार्ग समभते हैं, सासारिक उन्नति 
और समृद्धि के भगड़े में फँसने की उन्हे ज़रूरत नहीं । दूसरे लोग 
ठाकुर श्रेणी के है, गाधीवाद की नीतिं से उनके हितों की रक्षा होती 
है | जत्र यह प्रशन श्राता है कि संकटों से मुक्ति प्रात करने का उपाय 
जनता समाजवाद से करे या गाधीवाद से, तब साधनों की मालिक 
डाङुर श्रेणी की सम्पूर्ण शक्ति समाजवाद के विरोध में गाधीवाद के 
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समर्थन के लिये खड़ी हो जाती है | गाधीवाद के समर्थन के लिये चाहे 
जनता के हृदय से आवाज़ न भी उठे, परन्तु ठाकुर श्रेणी की इच्छा से 
प्रचार के समी साधन जनता के प्रतिनिधि बन एक स्वर से चिल्ला कर 
कहने लगते हैं-गाधीवाद ही हमारे लिये एक मात्र मार्ग है और 
महात्मा गाधी ही दरिद्र और साधनहीन श्रेणी के एक मात्र अराध्यदेव 
हँ । जनता को राजनैतिक शरान्दोलन के मोचें पर लाने के वाद जब 
गाधीवाद ने अनुभव किया कि अपने हितो को प्राप्त करने के लिये 
जनता गाधीवाद के राजनैतिक उद्देश्य ठाङुरशाही के शासन, रामराज्य 
को ही समाप्त कर देना चाहती है तो गाधीवाद ने राष्ट्र की राजनेतिक 
भावना को रचनात्मक कार्य-क्रम मे बहा देने का प्रयत्न करना शुरू 
किया । 
गाधीवाद का रचनात्मक कार्यक्रम है क्या ! जनता अपनी अवस्था 
से असंतुष्ट हो कर शोषण की व्यवस्था को बदल देना चाहती है। 
गाधीवाद का प्रयोजन है पुरानी व्यवस्था की रक्षा करना, इसलिये 
गाधीवाद जनता को समझाता है कि तुम्हरे ्रसंतोष के कारणो को 
रचनात्मक कार्य-क्रम द्वारा दूर किया जा सकता है, व्यवस्था को वदलने 
की बात छोडो | जनता की राजनेतिक प्रयति रौर आर्थिक कारणों से 
पैदा होनेवाले असंतोष के प्रवाह को रचनात्मक कार्यक्रम के रेगिस्तान 
में सुला देने का प्रयत्न ही भारत की ठाङुरशाही की र्ता का एकमात्र 
साधन गांधीवाद को मिला दै । मज़ा यह है कि रचनात्मक कार्य-क्रम 
जोकि स्पष्ठतौर पर आर्थिक प्रश्न है, उसे भी आध्यात्मिक रंग देने की 
ष्टा की जाती है ताकि जनता उपयोगिता के विचार से उसकी जाँच न 
कर, भगवान से साक्षात्कार का उपाय समभ कर स्वीकार कर ले | 
यह देखकर कि शोषण का अन्त कर समानता लानेवाला 
समाजवाद का कार्य-क्रम जनता को अपील करता दै, जनता पर अपना 
प्रभाव कायम रखने के लिये गांधीवाद ने मी अपने कार्य-क्रम का 
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उद्देश्य शोपण का अन्त ओर समानता लाना बताया | भारतीय जनता 
की रुचि उस शोर खींचने के लिये अपने कार्य-क्रम को गाधीवाद ने 
हिंसात्मक साम्यवाद, आध्यात्मिक साम्यवाद, भारतीय साम्यवाद 
आदि नाम दिये । जनता को यह विश्वास दिलाने का यत्न किया 
गया कि गाधीवाद से समाजवाद के सब उद्देश्य पूरे हो जायेगे | 
गावीवाद को एतराज़ है केवल समाजवाद के कार्य-क्रम से क्योंकि | 
उसमें श्रेणी संघर्ष श्रौर हिंसा है, उससे मनुष्य ओर समाज भगवान्‌ 
से विमुख हो जाते हैं। गोया कि गाधीवाद मे समाजवाद की पश्चिमी 
सभ्यता से श्रानेवाली सभी बुराइयाँ निकालकर उसे शुद्ध श्रोर 
आध्यात्मिक बना दिया गया है # | 

मारतवासियों को यह भी समझाया जाता है कि पश्चिम की 
परिस्थितियों में पैदा हुए. सिद्धान्त भारत की सम्यता ओर संस्कृति फे 
अनुकूल नहीं हो सकते, दोनो देशों के इष्टि-कोण भें श्रन्तर है। समाज- 
वाद के सिद्धान्त भारत के लिये लागू नहीं हो सकते क्योंकि वे पश्चिम 
में पैदा हुए हैं परन्तु साबरमती आश्रम में पैदा हुए सिदधान्तों के पोलैंड, 
ष्ट्या और इंगलैंड में फिट आ जाने की श्राशा कर उन्हें गधीवाद 
का उपदेश मज़े में दिया जा सकता है †। यदि किन्ही सिद्वान्तों को 
केवल इसलिये देय समझ लिया जाय कि वे मारत में पैदा नहीं हुए तो 
भारत का दर्शन शास्र भी केवल भारत के लि ये ही रह जायगा | इस 
प्रकार की देश पूर्ण देशभक्ति से संसार में कमी शान्ति नहीं हो सकती | 

समाजवाद का सिद्धान्त है कि मनुष्य का जीवन पैदावार के साधनो 

# 'गाचीवाद समाजवाद' पुछ ६७। ५ श्रास्ट्रिया और पोछेण्ड पर 
नाखियों का छ्ाकमणु होने पर महात्मा गांधी ने उन्हें गाधीवादी सत्याग्रह 
द्वारा शत्रु का सामना करने का उपदेश दिया था । इसी प्रकार ईगलेदड को 
भी महात्मा गाधी अर्मनी के आक्रमण का सामना निशुन्ध होकर करने की 
सलाइ दे चुके हैं । 
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पर निर्भर करता है | पैदावार के साधनो पर जिस व्यक्ति या भ्रेणी का 
अधिकार होगा उसीके फेसले श्रौर हित के विचार से समाज की 
व्यवस्था चलेगी । समाज मे सार्वजनिक हित के विचार से पैदावार 
के साधनों पर जनता--वे लोग जो किसी-न-किली प्रकार पेढावार 
के लिये परिश्रम करते हैं--का अधिकार होना चाहिये। परिश्रम से 
पैदावार करनेवालो से उनके परिश्रम का फल छीन लेना हिंसा है। 
यही समाज में विरोध का कारण है इस हिंसा ओर बिरोध को दूर 
करने के लिये, इनके कारणो को दूर करना चाहिये । 

गाधीवाद यह स्वीकार करता है कि समाज में हिंसा, श्रन्याव 
और शोषण के कारण जनता का जीवन श्रसम्भव हो रहा है। वह 
यह भी स्वीकार करता है कि इस संकट का कारण पूँजीवादी और 
जहींदारी ब्यवस्था का शोषण है ओर यह शोपण दूर होना चाहिये । 
समाजवाद फे उद्देश्य को गाधीवाद स्वीकार करता है परन्तु इस 
उद्देश्य को प्राप्त करने के शिये व्यवस्था के परिवर्तन का जो कार्य-क्रम 
समाजवाद पेश करता है, उसे गाधीवाद स्वीकार नहीं करता | 
ˆ गाधीवाद को एतराज़ दै कि इस कार्य-कम में हिंसा है | 

गाधीवाद का दावा है कि मिल्क्रीयत की व्यवस्था में परिवर्तन 
किये विना दी--पूजीपतियों और ज्ञमींदारों को पैदावार के साधनों का 
मालिक रहने देते हुए भी सत्य और अहिंसा के पालन से सब सामा- 
जिक पैर, विरोध, हिंसा ओर शोषण दूर हो सकता है। मेहनत करने 
वाली भ्रेणी को याधीवाद यह श्रधिकार नहीं देता कि पैदावार फे 
साधनों पर जनता का अधिकार कायम करें । परन्तु पूँजीवादियों और 
ज़मींदारों को गाधीवाद उपदेश देता दै कि उन्हें अहिंसा और श्रपरि- 
ग्रह का पालन करना चाहिए । गाघीवाद में अहिंसा शोर अ्रपरिग्रह 
का श्रर्थ है कि पूँजीपति और ज़मींदार मुनाफे से सचित धन कान तो 
अपनी नितान्त ज़रूरी श्रावशयकताश्रों के इलावा उपयोग करें, न अपने 
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धन को श्रधिक बढाने की चेषा करे। यानि उद्योग धन्दों को वे 
मुनाफा कमाने के उद्देश्य से न चलाये, बल्कि समाज की ज्ञरुरते पूरी 
करने के उद्देश्य से चलायें। यदि पेदावार के साधनों का उपयोग 
पूँजीपति के व्यक्तिगत हित के लिये न होकर समाज के हित के लिये 
होना चाहिए, तो इत सम्पत्ति को अपनी सम्पति बनाये रखकर ही 
पूँजीपति को क्या लाम होगा ! इस सम्प(तत के समाज की सम्पत्ति वना 
दिये जाने में ही पूँजीपति को क्या दानि होगी ! यह सम्पत्ति समाज के 
ही अधिकार में क्यों न रहे ! इसमें हिंसा की बात कया है ! सम्पूण 
समाज में सुव्यवस्था हो जाने से आज दिन पूँजीपति कहलाने बाली 
श्रेणी के प्रति क्या अन्याय होगा ! 
गाधीवाद फे विचार से समाज में जो लोग समत्ति के मालिक हैं 
वे केवल उसके संरक्षक या सटी? मात्र हैं) सम्पत्ति का उपयोग इन 
टूस्यियों को अपने स्वार्थ के लिये नहीं, समाज की मलाई के लिये ही 
करना चाहिए | यह उपदेशा नया आविष्कार नहीं | यों तो ठाकुरशाही 
के ज़माने (सामन्त काल ) में भी राजा सामन्त ओर ठाकुर प्रजा का 
सेवक माना जाता था, परन्तु वास्तव में वह स्तरच्छन्दता पूर्वक प्रजा 
पर दमन और शासन करता था या जिस प्रकार गो को माता कहकर 
हिन्दू लोग उसके दूध, सन्तान और चाम तक का प्रयोग कर लेते हैं, 
उसी प्रकार गाधीवाद सम्पत्तिशालियों को साधनहीन जनता का टूटी 
ओर सेवक वनाकर, साधनहीन जनता को दरिद्र नारायण का ख़िताब 
देकर संतुष्ट कर देना चाहता है। साधनहीन ग़रीब्र जनता फे दरिद- 
नारायण कहलाने श्रौर सम्पत्ति के मालिकों के केवल 'ट्स्टी' या सेवक 
कहलाने से समाज में उनकी स्थिति और शक्ति बदल नहीं जायगी। . 
शोषण, अन्याय और अव्यवस्था फे कारण समाज में उसी प्रकार वते 
रहेंगे ओर इस व्यवस्था का उद्देश्य, शोषण मी पूरा होता रहेगा | 
सत्य, श्रहिसा श्रौर त्याग के उपदेश और मालिक को रेयत की 
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सेवक कहना, बहुत पुरानी ओर घिसी हुईं चाल है। श्रत्याचार को 
असह्य न वना देकर दया करते रहने फे उपदेश शोषक ओर शासक भेणी 
को सदा से ही दिये जाते रदे हैं, ताकि उनका अत्याचार वग्रावत खड़ी 
कर उनके शासन का अन्त न करदे | गाधीवाद भी यही कर रहा है | 
यदि पूँजीपति और ज़मींदार समाज की समत्ति के ट्रस्टी हैं और उद्देश्य 
जनता की भलाई है, तो श्रपने हितों के रक्षक चुनने और श्रपने हित के 
लिये ब्यवस्था श्रोर नीति निश्चित करने का अधिकार जनता को होना 
चाहिए । समाजवादी यही चाहते हैं परन्तु गाधीवाद को यह बात 
मंज़र नहीं । सत्य, भर्म और अहिंसा का उपदेश जनता को दे गाधी 
वाद समाज के रोगों का इलाज करना चाहता है। उसका कार्य-क्रम है 
कि मेशीन आदि के कारण परिवर्तेन की आवश्यकता अनुभव होरहीहे । 
इन्हे छोडकर उस युग में लौट चलो, जिस समय मनुष्य को पशु की 
तरह काम करना पडता था| ठाकुरशाही का स्थान विकास द्वारा ले 
लिया है पूँजीशाही ने | गाधीवाद आइन्दा के लिये विकास के मार्ग को 
रोक देना चाहता है ताकि पूँजीशाही का स्थान लेनेवाला समाजवाद न 
आ सके, पूँजीशाही का स्वत्व कायम रहे | 

सन्‌ १६३४ से गाधीवाद मुख्यतः सिद्वान्तों की लड़ाई लड रहा 
है। याधीवाद की समर्थक पूँजीपति श्रेणी काग्रेस में वैधानिक दाँव- 
पेच और प्रचार द्वारा अपनी स्थिति बनाये रखने का यत्न कर रही 
दै। जिस श्रेणी की कारिन्दागिरी गाधीवाद करता दै, वह श्रेणी 
विदेशी सरकार के सहयोग से अपना अधिक-से-अधिक स्वाथ पूरा 
करने में लगी हुईं है ्रोर गाधीवाद उसके लिये नेतिक मोर्चाबन्दी 
कर रहा है। गाधीवाद अ्रहिंसा के पढे मे पैदावार के साधनो पर 
वैयक्तिक अधिकार की रक्षा करना आवश्यक समझता है| जिस समय 
पैदावार के साधनों को मनुष्य व्यक्तिगत रुप से व्यवहार करता था 
र उस पेदावार वा उपयोग व्यक्ति के व्यवहार फे लिये होता था 
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उस समय समाज में शान्ति के लिये पैदावार के साधनों पर व्यक्ति का 
अधिकार होना ज़रूरी था, ताकि व्यक्ति को उसके परिश्रमका पूरा 
फल मिल सके, उस पर हिंसा न हो। आज दिन समाज में पैदावार 
का कोई काम व्यक्ति श्रकेले नहीं करता | पैदावार के साधन रस 
अवस्था में पहुँच गये हं कि सेकडो हज़ारों व्यक्ति उनमें एक साथ 
काम करते हें। इन साधनों से होनेवाली पैदावार सैकड़ों हज़ारों 
व्यक्षियों के परिश्रम का परिणाम होती है परंतु यह परिणाम चला जाता 
दे केवल एक पूँजीपति व्यक्ति के हाथ में | पैदावार का स्वाभाविक 
नियम यह होना चाहिये कि पेदावार करनेवाला ही उसका मालिक 
हो श्रोर उसका उपयोग कर सके | हमारे समाज में ऐसा नहीं होता 
यही संक्रट का कारण है | संत्ेप में कहा जा सकता है कि पूँजीवादी 
अमल में पैदावार के साधनों में विकास हो गया है | पहले समय की 
तुलना में पैदावार फे साधनों ( श्रोज़ारों ) का रूप बदल गया है और 
पैदावार के काम में हाथ बँटाने के तरीके भी बदल गये हैं। पहले यह 
सब काम व्यक्तिगत रूप से होते थे, श्रव सामाजिक रूप से होने लगे हैं 
परन्तु पेदावार के साधनों पर मिल्क्रियत का तरीक्रा श्रमी तक नहीं 
बदला हे । श्रव काम तो भिल-जुलकर सामाजिक रूप से होने ठगे हैं, 
परन्तु पेदावार के साधनों पर मिल्क्रियत श्रव भी व्यक्तिं की है | जनता 
पेदावार करती है और उसे पूँजीपति के हाथ में सॉँपकर उसका मुंह 
ताकने लगती दै। इस तरीक्रे को बदलने की ज़रूरत है | 

वास्तव में परिवर्तन तो हो गया है। मनुष्य के निर्वाह के साधन 
बदल गये, उन्हें व्यवहार में लाने का तरीका बदल गया । इन्दे बदलने 
में पूजीवाद ने सहायता दी क्योंकि इससे उसे लाम हो रहा था | जव _ 
इतना बदल गया तो उस व्यवस्था का बचा हुआ तरीक्रा--मे दावार फे 
वैंव्चारे का ढंग--भी बदल जाना चाहिए । पूँजीवाद इसे बदलने नहीं 
देना चाहता क्योंकि ऐसा होने से पूँजीपति श्रेणी की प्रभुता चली 
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जायगी | संसार भर की मेहनत करनेवाली जनता चाहती है कि उनके 
परिश्रम से होनेवाली पैदावार पर उनका अधिकार हो | इसके विपरीत 
ससार भर की पूँजीपति श्रेणी प्रवल कर रही है कि यह अधिकार उन्हीं 
के दाथ में रहे | पूंजीवाद और समाजग्राद का संघर्प इसी प्रश्न पर दै। 

पूँजीवाद ओर समाजवाद में चलनेवाला यह संसार व्यापी संघर्ष 
अनेक रूप में चल रहा दै । अपनी प्रभुता को क्ञायम रखने के लिये 
पूँजीवाद समी प्रय कर रहा है | कहीं पूँजीवाद को प्रजातंत्र का नाम 
देकर मज़दूरों की तानाशाही से वचने का प्रचार किया जाता है--े 
कि इंगलेणड और श्रमेरिका में | कहीं पूँजीवाद नाज़ीज्म और फेसिउम 
का रूप धारण कर समाजवादी परिवदन को राष्ट्रीयता विरोधी वता रहे 
हैं । भारतवर्ष में यह काम गाधीवाद कर रहा है | 

समाजवाद के आदशाँ ने संसार भर मे जनता के मतितिष्क पर 
प्रभाव डाल दिया है । विषमता और शोपण को दूरकर समान अवसर 
लाने की भाबना समी ओर दिखाई देती है इसलिये पूँजीबाद समाजब्राद 
के नाम का पदा ओोढ़कर जनता को धोखा देने का यच्च मी ब्र करता 
है । जमनी का नाज़ञिइम ( नशनल-सोशलिइमःनरष्ट्रीय-समाजवाद ) यही 
कर रहा है, भारत में यही काम गाघीबाद कर रहा दै | ठाकुरों के श्राधि- 
पत्य को वह “रामराज्य? या साम्यवाद वताता है | इस प्रकार के समाज- 
वाद के लिये गांधीवाद इने ठाकुरशाही की सम्यता में ले जाना चाहता 
है| इमे वापिस लौग़ ले चलने के शिये गाधीवाद समाज के विकास 
को नाशक सभ्यता वताता है। हमे यह देखना दै कि विकास के मार्ग 
पर पीछे की ओर लाठने सें क्या समाज सुखी और संतुष्ट हो उकेगा १ 


मेशीन की सभ्यता 
उमाज में श्ररान्ति, अव्यवत्या, श्रेणियों के संघप और शोपण का 
कारण गाधीवाद की दृष्टि में मनुष्य स्वमाव के दगुण, हिंसा, लोम 
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रादि हैं। लोम के कारण मनुष्य ने मेशीन बनाई । मेशीन की सम्यता 
ने अत्याचार और शोषण फेला दिया । भारतवर्ष की सुख शान्ति का 
नाश याधीवाद के विचार मे मेशीनों की चांडाल सम्यता ने ही किया । 
म० गाधी अपनी पुस्तक 'हिन्द स्वराज्य'-जिसे वे अपना मुख्य एलान 
समझते है--शृष्ठ ६७ पर लिखते हैं, “हमारे बुल्लुग बहुत समभदार ये। 
उन्होंने समझ लिया था, करोडों को तो गारीग्र ही रहना है--यह सोचकर 
हमारे पूर्वजों ने इमे भोगविलास से विमुख करने की कोशिश की | फलतः 
हज़ारों बरस पहले जो हल थे उन्हीं से काम चलाते रदे, हज़ारों बरस पहले 
जो भोंपड़े थे, उन्हीं को कायम रखा:"“"'सत्यानाशी प्रतियोगिता को 
हमने अपने पास फटकने नही दिया | यह नहीं था कि हम लोग यंत्रों 
की खोज ओर उन्हें बनाने की विद्या से श्रनजान थे ; लेकिन हमारे 
पूर्वजों ने देखा कि यंत्रो के जंजाल मे फेंसकर मनुष्य उनके गुलाम ही 
चन जायेंगे ओर अपनी नेतिकता छोड देंगे |” मतलव यह है कि 
भारतवासियों के पूर्वजों में यंत्र बनाने की योग्यता तो भौजूद थी 
परन्तु उन्होने जान वूभाकर संघर्ष से वचने के लिये मेशीन की माया 
को दूर रखा । किस इतिहास फे आधार पर यह वात कही गई, कहा 
नहीं जा सकता। इतिहास में ऐसा कोई प्रमाण नहीं मिलत । 
ईएवर-प्रेरणा से यह बात कही गई हो तो इतिहास की खोज ओर 
तर्क के लिये वहाँ गुंजाइश नहीं | इतना स्पष्ट दै कि वतमान युग मे 
सेशीनों से मनुष्य समाज को अपार लाभ हुआ है ! 

मैशीनो ने मनुष्य की बुद्धि को विकास का अवसर दिया । बुद्धि के 
विकास से मनुष्य पाप ही क्यों करे वह नेकी भी कर सकता है| मेशीन 
ज्ञान स्वरूप सर्वशक्तिमान भगवान्‌ की तरह मनुष्य के लिये अच्छी 
या बुरी व्यवस्था तैयार नही कर सकती | वह केवल साधन दै | मनुष्य 
मलाई या बुराई जो कुछ करने का निश्चय करे, मैशीन उसमें सहायक 
हो सकती है | स्वयं गाधीवादी भी सत्रीकार करते हैं कि “यंत्र निर्दोष 
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हूँ |” यदि उन्हे समाज के लाम के लिये उपयोग मे लाया जाय, 
वे बहुत लाम पहुँचा सकते हें, यदि उन्हे हानि पहुंचाने के लिये 
व्यवहार में लाया जायया, तो हानि भी वे वैसी ही पहुँचावेंगे । प्रश्न 
यह है कि मेशीन किस की सम्पत्ति है! उसका उपयोग करने का 
अधिकार किसके हाथ में है ! ओर मेशीन का प्रयोग करनेवाले के 
सामने उद्देश्य क्या है! समाज का लाभ; या समाज की हानि की 
` परवाह न कर अपना लाम ! 

समाज का इतिहास वताता है कि मेशीन के प्रभाव ने मनुष्य की 
शक्ति को बढ़ाकर उसे सुखी होने का अवसर दिया है। मैशीन 
मनुष्य को थोड़े परिभ्रम से बहुत परिश्रम का फल दे सकती है। 
इसी प्रयोजन से मनुष्य ने मेशीन का आविष्कार और विकास किया 
दै, अपना सर्वनाश करने के लिये नहीं। यह विश्वास कि मेशीन 
हिंसा का कारण है, मू्तापूणं हे। हिंसा के लिये मेशीन ज़रूरी 
नहीं । दो हाथों से गला घोंटकर भी मनुष्य की हत्या की जा सकती है 
परन्तु इसके शिये मनुष्य के हाथ कार देना घुद्विमानी नहीं समभी 
जायगी | यदि मनुष्य मेशीन से विलङुल ही परदेज़ करता, तो आज 
मी वह बनों में इच्तों के नीचे फल चुनचुनकर निर्वाह करता ओर फलों 
का मौसिम समाप्त हो जाने पर भगवान की प्रार्थना करके रह जाता | 
वास्तव में मेशीन का विकास ही मनुष्य की सम्यता का इतिहास है । 

गाधीवाद मेशीन का बिलकुल ही विरोध करता हो, सो वात नहीं । 
सैशीन के आरम्मिक रूप, चखें ओर वेलगाड़ी की वह पूजा करता है 
परन्तु मेशीन के विकसित रूप रेल, मोटर ओर मिल से उसे भय लगता 
है | इसका कारण स्पष्ट है। जव तक मेशीन व्यक्तिगत चेत्र की वस्तु रहे 
याधीवाद को वह पसन्द है परन्तु जहाँ मैशीन सामाजिक चेत्र में 
पहुंची, उसने व्यक्तिवादी व्यवस्था की जगह समाजवादी व्यवस्था की 
नींव तेयार की, गाधीवाद को उससे भय लगने लगा | 
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गाधीवाद का कहना है कि समाज में हिंसा, शोपण और विषमता 
का कारण पंदावार का वड़े परिमाण में होना, सम्पत्ति का कुछ थोड़े 
से श्रादमियों के हाथ में जमा दो जाना शौर उद्योग धन्दो तथा कारो 
वार का केन्द्रीकरण हो जाना है | इस संकट की जिग्मेवारी वह मेशीन 
के सिर देता है | इस संकट से बचने का उपाय वह बताता है, मेशीन 
का वायकाट | 

कुछ धूजीपति मैशीनों की सहायता से बड़े परिमाण मे ऐैदावार कर 
साधनहीनों का शोषण करते हैं, इसलिये सम्पूर्णं समाज को भेशीनो 
दवारा होनेवाले लाम से वंचित कर दिया जाय, यह विचित्र दलील है। 
मेशीन के हट जाने से ही शोषण कैसे बन्द हो जायगा ? मेशीन ही 
शोषण का साधन हो, सो बात भी नहीं | शोपण मेशीन से नही, व्यवस्था 
के सहारे होता दै | जिस ज़माने में मेशीन न थी, ग्रलामी की प्रथा द्वारा 
मनुष्य का शोपण होता था श्राज भी इस देश मे जमींदारी और 
साहूकारे की प्रथा द्वारा किसानों का जैसा भयंकर शोषण हो रहा है 
वह संसार के भयंकर से भयंकर शोषण का मुकाबिला कर सकता है 
परन्ठु उस शोषण मे मेशीन का व्यवहार नहीं होता । 

गाधीवाद को शिङ्गायत है कि मेशीन की सहायता से कई श्राद- 
मियों की मेहनत का काम एक ही आदमी बहुत थोड़े समय में कर 
सकता है, इसलिये मेशीन की पैदावार बड़े परिमाण में रौर केन्द्रित 
होकर होती दै और मेशीन अनेक मनुष्यों की वेकार कर देती है। इस 
तक का अ्र्थ यह होता है कि समाज को लाम पहुँचा सकने फे जितने 
गुण हैं, उन सबसे मनुष्य समाज को हानि पहुच रही है। यह वात 
ठीक है कि मौजूदा समाज में पैदावार अधिकतर मेशीन से होती दै 
और समाज में बेकारी श्रौर संकट भी ज़रूर है लेकिन यह नहीं कहां 
जा सकता कि इस बेकारी श्रौर संकट का कारण मेशीन है । 

समाज के लिये पैदावार ज़रूरी है। यदि पेदावार अधिक हो सकती 
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है श्रौर बिना कठिनाई के हो सकती है, तो.इससे संकट क्यो श्राये ! 
संकट आने का कारण कुछ और ही है । कारण यह है कि मेशीन की 
सामाजिक शक्ति को समाज के काम नहीं आने दिया जाता | पहिली 
वात यह है कि मेशीन व्यक्ति की शक्ति से चल सकती है| दूसरी वात 
यह है क्रि मेशीन एक व्यक्ति की श्रावश्यकता से बहुत अ्रधिक्र पेदा कर 
देती है | जहाँ तक व्यक्ति का सम्बन्ध है वह दोनो ही तरह व्यक्ति की 
सीमा से बाहर दै। ऐसी श्रवस्था मे जब उसे व्यक्ति से बाँधने की 
कोशिश की जायगी, संकट आयेगा ही । 

समाज और मैशीन के सम्बन्ध में परिस्थिति बदल जाती है, मैशीन 
को समाज की शक्ति ही चल्ञाती है| मेशीन की पैदावार को खच मी 
समाज ही करता दै और मेशीन की पैदावार चाहे जिस सीमा तक बढ़ 
जाय, समाज उसे खपा सकता है। संकट तभी आता है जब समाज 
मेशीन को चलाने में शक्ति लगाने के वाद उसका फल नही पा सकता। 
इससे समाज की शक्ति के वर्च श्रोर शक्ति प्राप्त करने के पलड़े वरावर 
नही हो पाते । पैदावार के साधनों और समाज के वीच अटक जाने- 
वाली पूँजीपति श्रेणी ही समाज के काम में अड़चन डालती है परन्तु 
गाधीवाद कहता दै, इस श्चन को इटाना हिंसा है। 

यदि मेशीन व्यक्तिं के अधिकार से निकलकर समाज के श्रधिकार 
में हो जाय तो मेशीन का कम परिश्रम से अधिक पैदावार करने का गुण 
संकट का कारण न होकर मुख का कारण बन जायगा । उस समय 
मेशीन की सहायता से श्रधिक काम कर सकने का अर्थ दूसरे श्रादमियो 
का वेकार होना नहीं दोगा वल्लि एक श्ादमी का बारह घण्टे काम न 
कर केवल चार घरटे काम करना होगा | उस समय एक आदमी हें 
कई श्रादभियों का काम कराकर ओर उसे बहुत कम मज़दूरी देकर 
पूजीपति के लिये मुना कमाना सेशीन का प्रयोजन न होगा, प्रयोजन 
होगा सध श्रादमियों के लियें काम को सहल बना देना । 
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वेरी का भय ऐसी अवस्था मे हो ही नहीं सकता क्योंकि पैदावार 
केवल खुशहाल पूँजीपतियों श्रोर मध्यम भ्रेणी के लोगों के लिये नहीं 
बल्कि सम्पूरणं समाज के लिये करनी होगी। वेकार रहने का अ्रवसर 
किसी को न मिलेगा--“करोडों द्रादमिथों को तो गरीब ही रहना है” 
याधीवाद का यह फैसला समाजवाद को मंजूर नहीं। समाजबाद का 
आदश है, जहाँ तक हो सके समाज के समी लोगों की सभी आवश्य- 
कतारये पूरी होनी चाहिए, शर्थात्‌ समी लोगों को अमीर होना चाहिए । 

यह विचार कि मेशीन के कारण पैदावार में समय कम जच होने 
से फालतू समय में आदमी श्रधिक पाप करता है, एक ग्रलत-पहमी 
है। चोरी, डकेती, व्यभिचार इनमें से कौन पाप ऐसा है जो मैशीन का 
उपयोग होने से पहले न होता था और श्रव होने लगा ! यदि मैशीन 
की सहायता से मनुष्य को ज़िन्दगी की ज़रूरी चीज़ें श्रासानी से प्रात 
करने फे बाद कुछ समय मिलता दै, तो यही समय उसके लिये अपने 
मनुष्यत्व को अनुभव करने का है | इस समय में मनुष्य स्वाध्याय कर 
सकता है, चाहे तो झाध्यात्म का चिन्तन कर सकता है या श्रपने शान 
को बढ़ाने तथा जीवन मे स्फूतिं देनेवाले विनोद में ख़र्च कर सकता 
है; लेकिन गाधीवाद को यह मंजूर नहीं | सेवकों के मालिक बन जाने ' 
से यदि समाज ख़ुशहाल बन सकता है, तो यह उसे मंजूर नहीं ; क्योंकि 
यह भगवान को बनाई व्यवस्था श्रौर 'राम राज्य? के विरुद्ध है। 

याधीवाद समानता की बात सोचता भी है तो पैदावार फे साधनों 
को घराकर, सव को ग्ररीब और कगाल बना देने के तरीके से। समाज- 
वाद को समाज की इत्या का यह तरीका मंजूर नहीं । वह समाज की 
शक्ति धरा देने के लिये तैयार नहीं । कंगाली मिटाकर वह सबको 
सुखी बनाना चाहता है। गाधीबाद का मंशा तो स्पष्ट है | चाहे सम्पूण 
समाज कंगाल हो जाय, कंगालों को अ्रमीर नहीं बनने दिया जा 
सकता--“करोड़ों को तो ग़ररीर ही रहना है?। मतलव यह है कि 
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पडोसी का ञ्रसयुन ज़रूर हो जाय उसके लिये चाहे अपनी ही नाक क्यों 
न कटानी पड़े । 
यह विचार कि मैशीन का उपयोग मनुष्य के शरीर को दुर्वल 
बना देता है, अनुभव से ठीक नहीं जान पडता । भारत की अपेक्षा 
थोरुप में मेशीन का उपयोग कहीं श्रधिक है। योख्प के लोगों की 
शारीरिक अवस्था भारत से कहीं अधिक अच्छी हं । योर्प तथा 
अमेरिका के लोगों के स्वास्थ्य तथा आयु का हिसाव देखने से जान 
पडता है कि वहाँ दोनों में उत्तरोत्तर उन्नति हो रही है । यह कहकर 
अपने आपको धोखा देना कि योरप के लोग व्यभिचारी हैं और 
भारत के तपस्ती श्रोर व्रह्मचारी, “हिन्दुस्तान को किसी से कुछ सीखने 
की ज़रूरत नहीं”, # इस देश के लोगों को श्रन्धा बनाकर नाश के गढ़े 
से ढकेशना है | भारत की तपस्या ओर सदाचार जो उसे मनुष्य के रूप 
में टुर्वल, निङ्ष्ट श्रौर शक्ेद्दीन वनाती दै, हमारे किस काम आयेगी ! 
पश्चिम से आनेवाले विचारों और विशान फें जिकास से भारत की 
जनता को अंधा रख, यहाँ की ठाकुर श्रेणी फे श्रधिकारां की रक्षा का 
प्रयत्न करना जनता के प्रति दग्रावाजी रोर विश्वासघात है | 
गांधीवाद का यह दावा कि, मेशीनों का व्यवहार छोड देने से 
समाजषाद का श्रादरशं पूरा हो जायगा, ठीक- नहीं। गाधीवाद के 
उपदेश से समाज मेशीन का व्यवहार छोड देगा या नहीं, इस वात 
का चर्चा करने की ज़रूरत नहीं । बीस वर्ष से गाधीवाद मेशीनो का 
विरोध कर रहा है परन्तु मेशीनो का प्रचार घटा नहीं, वढ ही रहा 
दै । फज्ञ कर लिया जाय कि समाज मेशीन का उपयोग छोड़ देगा 
इससे समाजवाद केसे श्रा जायगा ! मेशीन को छोड़ देने का श्रर्थ 
होगा कि उद्योग धन्दों को व्यक्ति रकेले-श्रकेले करेंगे | इसे सामाजिक 
डग न कहकर वेयक्तिक ढंग कहना होगा | 
+ “हिन्द स्वराज्य” महात्मा गाधी, पुष्ठ ६६ । 
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गाधोवादी विद्वान सभाअवाद शोर साम्यवाद को एक ही चीज़ 
समभते हैं। सभाजत्राद को साम्यवाद कहना भूल है। समाजवाद का 
र्थ है मनुष्य के जीवन का सामाजिक या सामूहिक तरीका | समाजवाद 
उन सब उपायों की उन्नति करना चाहता है जिनसे मनुष्य सामाजिक 
ओर सामूहिक ढंग से काम करें। मेशीन एक ऐसा ही उपाय है| सब 
कामों को सामाजिक ढंग से, सामाजिक हानि लाभ के विचार से करने 
से समानता-साम्यवाद हो जायगी, यह बात ठीक है परन्तु समाजवाद 
ज़बरदस्ती समानता लाने मे या सवको ग़रीब बना देने में विश्वास नहीं 
करता | समाजवाद का कार्य-क्रम गाधीवाद से ठीक उलटा है, श्रथात्‌ 
मेशीनों का अधिक-से-अधिक विकास और प्रचार हो, समाज की पैदा- 
वार करवे की शक्ति बढ़े, समाज सभी मनुष्यों की आवश्यकता पूरी 
करने योग्य दो | समाजवाद जितनी सम्पत्ति समाज के लिये पैदा करना 
चाहता है, व्यक्तिगत ढंग से उपनी पैदावार हो ही नहीं सकती | 
समाज में पैदावार कें सामूहिक रूप लेने से ही पैदाबार श्रौर बंटवारे 
के साधनों का सामाजिक ढंग हो सकता है न कि मेशीन का वायकाट- 
कर उसे धरेलू धन्षे का व्यक्तिगत संकुचित रूप दे देने से | 

पूँजीवाद में मेशीनो का जितना श्रिक उपयोग होगा, शोषितों की 
संख्या उतनी ही अधिक बढ़ेगी | उनके संगठित होकर सबल होने का 
अवसर श्रायगा। यही लोग समाजवाद की शक्ति हैं। इसके विपरीत 
गाधीबाद मेशीन फे वायकाट का उपदेश देकर, जनता को संकट 
दूर करने के लिये वैयक्तिक ढंग से काम करने के भर्वेर में डाल उन्हे 
बिखेरकर निश्किय यना देना चाहता दै। गाधीवाद कहता है, मेशीनो 
पर सामाजिक श्रधिकार कायम करने की वात छोडकर श्रपनी 
आवश्यकताओं को व्यक्तिगत रूप से पूरा करो । यह वात स्ट है कि 
मेशीन के मुक़ाबिले मे व्यक्ति के हाथ की पैदावार के लिये कोई स्थान 
नही | यदि व्यक्ति चाहे तय भी वह हाथ की पैदावार से नी सब 
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आवश्यकताओं को पूरा नही कर सकेगा। जिस कयाली से वचने के 
लिये मेहनत करनेवाली जनता मेशीन मालिको के शोषण से छूटना 
चाहती है, हाथ की पेदावार उसे उससे भी श्रधिक इरावस्था और 
गरीबी मे फॅसा देगी | 

यदि वास्तव मे ही मैशीनरी का उपयोग समाज से इट जाय तो 
कितने ही रोज़गार बन्द हो जायेंगे ओर समाज में वेरोजगारी वेहद 
वढ़ जायगी । खेती की पैदावार के अतिरिक्त जीवन का कोई और 
सहारा न रदेगा। भूमि पर फिलहाल ही इतना वोझ है कि वह 
देश की जनता का पालन करने में ्रसमर्थ है | गाधीवाद फे ग्रामोद्योग 
के कार्य-क्रम तथा मेशीन के बहिष्कार द्वारा शोषण को रोकने के 
उपदेशों का फल फेवल वह हो सकता है कि जनता उत्ति के 
साधनों को समाज की सम्पत्ति बनाने के माग से हटकर, जो कि 
विकास का स्वाभाविक मार्ग है, अपनी आवश्यकताश्रों को घटाने, 
और दरिद्रता को सहने के अभ्यास करे | मनुष्य समाज या साधनहीन 
गरीब जनता का इससे कोई उपकार न होगा । ग़रीव किसान, मजदूरों 
की तरह रहने से उनके हृदय मे हम अ्रपने प्रति द्धा-मक्ति वेशक 
पैदा कर लेंगे परन्तु इससे किसान मज्ञदूरो को कुछ सहायता न मिलेगी, 
न उनकी आयिक श्रवस्था सुघरेमी, न वे श्रपनी उन्नति कौ-बात 
सोचेगे । हाँ, पूँजीपति और ठाकुर लोगों की श्रेणी को इससे श्वश्च 
लाम होगा | जनता उनकी श्रेणी फे हाथ से सम्मत्ति की मिल्क्रीयत 
ले लेने का विचार छोड, भाग्य के भरोसे वेठ जायगी । मृत्यु के मार्म 
से ईश्वर का साच्चात्कार करनेवाली गाधीवाद की मृत्युधमीं नीति का 
परिणाम ओर क्या हो सकता है ! 


सालमा बहक 


गांधीवादी रचनात्मक कार्यक्रम 


गाधीवादी राजनीतिशों का यह दावा है कि युद्ध काल ( दोलन 
चलने के समय ) में गाधीवादी नीति सत्याग्रह और श्रसहयोग के मार्ग 
से स्वतंत्रता की लड़ाई लढ़ती है | शान्ति काल ( आन्दोलन रुका रहने 
की अवस्था ) में यह नीति रचनात्मक-कार्यक्रम द्वारा पेश की जनता 
की आर्थिक श्रवस्था सुधारने और उसे स्वतंत्रता की लडाई लड्ने योग्य 
बनाती है | रचनात्मक-कार्यक्रम का श्रथ है चरखा, राष्ट्रीय शिक्षा शरोर 
साम्प्रदायिक एकता | गांधीवादी नीति के उग्र राजनेतिक आन्दोलन 
की सफलता इस रचनात्मक कार्य-क्रम की बुनियाद पर टिकी है, इस 
लिये इस काये-क्रम की नीति को समझना भी ज़रूरी है । 


“Charkha to bring peace to world” 
Maliains Gandhi, 


मेशीन की पैदावार पर ड्ायम सभ्यता के विरुद्ध हाथ की दस्तकारी 
और घरेलू धन्दों से निर्वाह करनेवाली सभ्यता का प्रतिनिधि गाधीवाद 
चखे को समभता है | चखें को भारत के राष्ट्रीय भरडे पर चिपका देने 
का श्रथ यही है कि काग्रेस की गाधीवादी नीति भारत को बिना मेशीन 
के युग में लौटा ले जाना चाहती है । गाधीवाद फे मेशीनों का बायकार 
कर गरीबों का शोषण दूर करने के प्रोग्राम में खद्दर का मुख्य स्थान 
समभा जाता दै । 

महात्मा गाधी चखें को आध्यात्मिक अस्नर मानते हैं और चां 
कातना आत्मिक बल बढ़ाने का उपाय बताते हैं। उनका कहना दै 
चरखी कातने से भारत की गरीब, निर्बल प्रजा बलवान और श्रात्म निर्मेर 
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बन जायगी | चलें से आत्मिक बल कितना बढ़ता हे, इस विषय पर 
विचार करना लाभदायक न होगा क्योकि आत्मिक वल बढ़ाने के 
दूसरे नुस भी हैं जिन पर इम विचार नहीं कर सकते | उदाइरणतः 
घूप मे एक टाँग से खड़े होकर तपस्या करना, जेठ की दुपदरिया में 
धूनी तापना, सूलों पर लेट रहना या सुलफे का दम लगा लेना। 
आत्मिक बल की वात छोडकर इम चख को केवल श्रार्थिक दृष्टिकोण 
से देखेंगे, कहाँ तक वह देश की कपड़े की आवश्यकता को पूर्णं कर 
सकता है, वेरोज़गारी दूर कर सकता दै, उससे जनता के जीवन की 
परिस्थितियों में सुधार हो सकता हे | 

इस वात में तो सन्देह और बहस की गुंजाइश नहीं कि मित्रों से 
सूत कातने और कपडा तेयार करने की अपेता चखें से सूत कातने 
आर करचे से कपड़ा घुनने मे कई गुना अधिक मेहनत लगती दै । 
जितनी मेहनत से मिल मे बीस गज़ कपडा आसानी से बुना जा सकता 
दे, करघे पर उतनी मेहनत से कठिनाई से एक गज़ कपड़ा बुना जाता 
है । यदि समाज मिल को छोडकर चर्खे का व्यवहार करे, तो प्रति एक 
ग़ज़ कपडा चुनने में उन्नीत गज़ की बुनाई व्यर्थ नष्ट होती दै | खरी- 
दनेवाले को मिल के कपड़े की पेक्षा खद्दर कही मेहगा मिलता है । 
दलील दी जाती है, खद्दर व्यक्तिगत रूप से मेहगा मिलने पर भी 
राष्टीय रूप से लाभदायक है| हम भी प्रश्‍न को राष्ट्रीय रूप से ही 
देखना चाहते हैं | राष्ट्रीय रूप से यह मूखता होगी कि बीस गज़ कपडा 
चुनने लायक परिश्रम से केवल एक गज़ कपडा बुना जाय । खद्दर का 
एक गज़ कपडा बुनने में उन्नीस गज़ बुनाई का परिश्रम व्यर्थ नष्ट होता 
है, उस परिश्रम से देश के नंगे रहनेवालो के लिये अधिक कपडा क्यों 
न बुना जाय, या दूसरे आवश्यक पदार्थ उन लोगो के लिये क्यों न 
तेयार किये जायें जो कपडा बुनने का काम करते हें ! | 

सामाजिक दृष्टिकोण से चलें से सूत कातनेवाले व्यक्ति की श्रपेत्ञा 
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मेशीन से सूत कातनेवाला व्यक्तिं कहीं श्रधिक सामाजिक सेवा करता 
है। चलें की कताई की मज़दूरी को यदि भाइुकता और दया की 
भावना से अलग करके देखा जाय तो उसका बाज़ार मूल्य किसी भी 
हालत मे दो या तीन थ्राने प्रतिदिन से श्रधिक नहीं हो सकता | मेशीन 
पर सूत कातने वाला ब्यक्ति चखे की रपे लगभग २३० गुणा 
श्रथिक सूत कातता है श्र भज़दूरी पाँच छः गुणा श्रधिक लेता है। 
रपेच्षाक्त कम मेहनत से तेयार होने के कारण मेशीन के सूत का 
दाम बाज़ार में कम होगा । ग़रीब की भी रसाई इस सूत फे बने कपड़े 
तक हो सकेगी । चें से कते सूत फे कपड़े केवल अधिक पेसे की 
हेतियत के लोगों के लिये ही होंगे । यह बात कल्पना के श्राधार पर 
नहीं कही जा रही प्रतिदिन फे व्यवहार में हम इस सत्य को देखते हैं | 
गाधी श्राश्रमों श्रोर खद्दर भन्डारो के वारे में यह सचाई किसी से 
छिपी नहीं कि उनके ग्राहक केवल श्रमीर श्रेणी के लोग हैँ | इन खद्दर 
भण्डारो की विक्री को जाँच करने पर यह भी मालूम हुश्रा है कि 
श्राश्रमों की बिक्री मे सस्ते खद्दर का अंश बहुत कम होता दै । अ्रधिक 
विक्री होती दै, मेहे किस्म के कपडो की, या रेशमी माल की, जिसे 
कीमत की परवाह न करनेवाले शोक़ोन लोग ही खरीदते हैं। चें से 
सूत कातने वाले मज़दूर की श्रपेच्षा मेशीन से सूत कातने वाले मज़- 
दूर की आमदनी श्रधिक होने से वह अपने बनाये हुए कपड़े को 
अधिक मात्रा में खरीद सकता है। इसके इलावा वह बाज़ार से 
अधिक सौदा खरीद सकने के कारण दूसरे रोज्गारों के लिये गुंजा- 
इशा पैदा करने में सहायक होता है। चखें से सूत कातनेवाला व्यक्ति 
मज़दूरी कम पाने और दूसरे रोज़गारों की पेदावार खरीद सकने में 
असमथ होने के कारण, देश के व्यापार में सहायक नहीं हो सकता | 
खद्दर श्रादोलन ने गरीब ग्राहक के लिये कोई सहूलियत नहीं की | 
गांधीवादी नीति का यह दावा है कि ओर कुछ लाभ खद्दर से चाहे 
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न हो, परन्तु इससे श्रनेक गरीबों की जेब में थोडा बहुत पैसा पहुचने 
में मदद ज़रूर मिलती है । यह बात ठीक है कि खद्दर फे बहाने कुछ 
गरीब आदमियों की जेब में थोडा बहुत पेसा पहुँचता है परन्तु जिस 
ढग से यह पैसा ग़रीब श्रादमी की जेब में पहुँचता है, आर्थिक दृष्टि 
से उसके श्रपने कोई पैर नहीं ; बह केवल भावुकता और मील है। 
खदर खरीदनेवाला व्यक्ति प्रति गज़ कपड़ा खरीदते समय कुछ पेसे 
=) या =) अधिक देता दै, जिसका कि मूल्य उसे कपड़े के रूप में 
नहीं मिलता। यह पैसा केवल गाधीश्राभ्रम की मोहर के कारण देना 
पडता है। इसे दान के सिवा ओर कया कहा जायगा! या इसे 
राष्ट्रीयता की भावना रखने का जुर्माना समझा जा सकता है। खद्दर 
की पैदावार से जीवन वितानेवाले कारीगर या प्रवन्धक जनता की 
राष्ट्रीय भावुकता पर जीवित रहते हैं | इन्हे हम कांग्रेसी अनाथालय के 
सिवा श्रौर कुछ नहीं समझ सकते | पूरी मेहनत करने के बावजूद 
इनके कार्य का जो मूल्य इन्हे दिया जाता है, वह बाज़ार में उस 
कार्य के लिये मिलनेवाले मुल्य से कहीं श्रधिक है। इसका स्पष्ट 
प्रमाण तो यह है कि आज बीस वर्ष तक खद्दर का महात्म्य गाने के 
बाद भी खद्दर का व्यवहार अपनी आर्थिक उपयोगिता के कारण नही 
हो रहा बल्कि गाधीवादी काग्रेस की सिफारिश से ही हो रहा है। 
यदि काग्रेस श्राज खद्दर पर ज़ोर देना छोड दे, तो महीने भर मे 
खद्दर भण्डार लोप हो जाय। यह मेद किसी से छिपा नहीं कि वर्ष 
भर में उतना जहर नहीं विक पाता, जितना गांधी जयन्ती के अवसर 
पर हुरिडयों की शङ्क में जनता के गले मढ़ दिया जाता है। खद्दर 
अमीर लोगों के लिये देश भक्ति का चोला, साधारण अशी के लिये 
देश भक्ति का जुर्माना, ओर खहर पेदा करनेवालों के लिये महात्मा 
याधी के भित्ता पात्र में मिलनेवाला दान मात्र है। क्योंकि वे समाज 
को जितने दाम की वस्तु देते हैं, उससे अधिक मूल्य वे पाते हे। 
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खद्दर पैदा करनेवाला व्यक्ति कमी स्वाभिमान से यह दावा नहीं कर 
सकता कि कांग्रेस ओर गाधीवाद की सिफारिश के बिना बह पनी 
मेहनत से अपना पेर भर सकता है | 

खादी के अव्यवहारिक होने का सुबूत आचार्य कृपलानी ने स्वर्य 
दिया है। खद्दर का मूल्य बढ़ा देने के विषय मे महात्मा गाधी के 
क्रान्तिकारी कार्य-क्रम का बयान करते हुए वे कहते हैं। महात्मा 
गाधी ने" “*“'“कार्यकर्ताओं ओर संगठनकर्ताओं द्वारा पेश किये 
गये झाकडों के आधार पर मिली हुईं विशिष्ट सलाह के विरुद्ध 
जाकर ऐसा किया है # |” महात्मा गाधी की यह तारीफ इसलिये की 
गई कि खद्दर कातने ओर बुननेवालों की मज़दूरी बढ़ाने के लिये 
उन्होने अपने हुकुम से खद्दर की कीमत बढ़ा दी। व्यापारिक आंकडों 
के विरुद्ध चलना किसी दूसरे व्यक्ति के लिये मूखता समभी जाती 
परन्तु महात्मा गांधी के लिये यह तारीफ की वात है| झपलानी साहब 
कहते हैं “नये प्रयोगो के कारण खादी को ज़्यादा हानि नहीं पहुँची 
है |» हानि यदि अधिक नहीं पहुँची है, तो कुछ तो ज़रूर पहुँची है 
ओर वह इस बात का प्रमाण है कि ओद्योगिक रूप से खादी मज़दूर 
का पालन करने में श्रसमर्थ है । 

खादी के समर्थन के लिये गाधीवादी उसकी आध्यात्मिक खूबियों 
के अतिरिक्त यह तारीफ करते हैं कि इससे देश के साधन हीन ग्ररीबों के 
लिये नया रोजगार पैदा होगया दै और प्रामोद्योग और हाथ की दस्तकारी 
के प्रतिनिधि स्वरूप खादी समाज से शोषण और आर्थिक श्रसमानता को 
दूर करने के साधन स्वरूप है। साधनहीनों के लिये कारोबार के तौर 
पर खादी की श्रसफलता देख चुकने के बाद समाज मे श्रार्थिक शोषण 
और श्रसमानता दूर करने में उसकी उपयोगिता को जाँचना भी 
ज्ञलरी है। 

# गोधीवाद समाजवाद पुष्ठ ८८। 
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शोषण का कारण हे, पेदावार करने के साधनों पर मेहनत करने- 
वाली श्रेणी का अधिकांर न होना | इस विषय में खद्दर क्या कर 
सकता है! कुछ व्यक्ति जो खद्दर के पेशे मे लगे हुए हैं, यदि उन्हे 
शोषण से बरी समभा लिया जाय तो भी उन्हे संतुष्ट श्रवस्था में नहीं 
समभा जा सकता । दो-तीन आना रोज़ कमानेवाले यह लोग मिलो में 
शोषित होनेवाले मज़दूरों की पेता भी गई वीती हालत में रइते है। 
शोषण का विरोध किया जाता है, मेहनत करनेवालो की आर्थिक दशा 
को सुधारने के लिये | खद्दर पैदा करनेवाले त्रिना शोषण के ही मुसीबत 
मोगते हैं, शोषण का विरोध वे किस लिये करेंगे | इलावा इसके खद्दर 
से निर्वाह करनेवालो की संख्या है ही कितनी, जो वे समाज की शोषण 
की व्यवस्था पर कोई प्रभाव डाल सकें ? 

मिलो में दोनेवाली पेदावार से शोषण होता है परन्तु खद्दर का 
प्रभाव मिलो द्वारा होनेवाते शोषण पर बिलकुल नहीं पडता | इस 
विषय में महात्मा गाधी स्पष्ट कह चुक्रे हैं कि खद्दर का उद्देश्य मिलों 
का मुकाबिला करना नही है †। खद्दर यदि ऐसा करता तो उसके 
प्रचार में मिल मासिकों से सहायता क्योकर मिलती ! 

अलबत्ता खददर जेसे निश्फल उपाय द्वारा शोषण की व्यवस्था 
को दूर करने का श्रम शोपण की व्यवस्था को पेर जमाये रहने का 
अच्छा अवसर देता दै । शोषण को दूर करने का सीधा उपाय तो 
यह है मेहनत करनेवाली भरणी का श्रधिकार पैदावार के साधनों पर 
हो । मेहनत करनेवाले जत्र पेदावार के साधनो के मालिक होंगे, तव 
कोई दूता उनके परिश्रम को हथिया नहीं सकेगा । यह माग है 
श्रेणियो के संघर्ष का, शोषण करनेवाली श्रेणी के हाथ से शोषण की 
शक्ति लेकर उन्हे शोपक न रहने देना | खद्दर भ्रेणी-संघर्प के सही 
रास्ते को अनुचित बताकर शोषितों को यह विश्वास दिलाता है कि 

† “गाधी विचार दोहन” पृष्ठ ११३ । 
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वे स्वयं अपने हाथ से पेदावार करे तो उनका शोषण हो ही नहीं 
सकेगा, श्रेणी संघर्ष द्वारा हिंसा की आवश्यकता क्या ! 
खद्दर के जन्मदाता और शोषक मिछ मालिक इस सचाई को 
मली भाँति समभते हैं कि खदर मेशीनों की पैदावार से चलनेवाली 
शोषण की व्यवस्था का वाल भी बाँका नहीं कर सकता। लहर 
इतना अवश्य कर सकता है, कि शोषण की व्यवस्था के कारण 
वेरोज़गार हो जानेवाली जनता को शक्ति प्राप्त करने के मार्ग से हराकर 
चुप-चाप मुसीबत सहने के मार्ग की ओर ले जाय | 
चर्खा जिसकी शक्ति मेशीन से सेकडों गुना कम है, कमी मेशीन 
को निमूंल नहीं कर सकता | यदि चखें में या हाथ के उद्योग धन्दों 
में मेशीन का मुकाबिला करने की शक्ति होती, तो मेशीन के पैर 
चयोकर जम सकते। जिस समय मेशीन का जन्म हुआ, हाथ के 
उद्योग घन्दों का पूरा साम्राज्य कायम था | हाथ के उद्योग घन्दों 
की स्वाभाविक निर्वलता फे कारण ही उनकी मेशीन फे आगे 
पराजय हुई | 
खद्र यदि देश के कपडे की माँग को किसी भी हृद तक पूरा कर 
सकता तो निश्चय ही वह कपड़े की मिलों के मुनाफे का हिस्सा छीनने 
संगता ओर कपड़े की मिलों के व्योपारी खहदर के प्रचार में अपना 
प्रतिद्वन्दी देख पाते लेकिन चतुर पूजीपति खूब जानते हैं कि खद्दर से 
ऐसे भय की आशा नहीं । स्वयम्‌ महात्मा गांधी ने भी इस बात को 
स्पष्ट कर दिया दै कि चखा मिलो का स्थान नहीं ले सकता बहिकि 
याधीवाद यह चाहता भी नहीं कि चरला मिलों का स्यान ले ले #। 
इस वात को और भी स्पष्ट कर देने के लिये गांधीवादियों को आशा 
हे कि--“खादी और मिलों में सद्धा न न होने देनी चाहिए और यदि 
टीक हिसाव लगाया जाय तो वह है भी नहीं ५। जब खहदर तेयार 


% गाधी विचार दोहन पु० १३२१ % गाधी बिचार दोहन पु १९६। 
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करने मे साधारण कपड़े की अ्रपेज्ञा वीस गुना खच की गई मेहनत कोई 
फरक मिलो की लूट के मेदान में नहों डाल सकती, तो, खद्दर है किस 
मज़े की दवा ! 

खद्दर किस मज़ की दवा है, इस वात को समझने के लिये यह 
उपाय है कि देखा जाय, कोन लोग खद्दर के विशेष समर्थक है । खद्दर 
कार्यकर्ता दावे से कहते है कि खद्दर कोई व्यापारिक काम नहीं | वह 
केवल परोपकार का काम है | परोपकार का यह काम चलता है, पूँजी- 
पतियों के दान से | मिलो से मुनाफा कमाना ही जिन पूँजीपतियों की 
ज़िन्दगी का उद्देश्य दै, वे खद्दर प्रचार के लिये दपया दें, तो इसका 
भी कारण है | यदि इन मिल मालिको का विश्वास है कि खहर से 
वास्तव में देश की मलाई है, तो इन्हें श्रपनी मिलें कमी की बन्द कर 
देनी चाहिए थीं, परन्तु ऐसा नहीं हुआ । होता यह है कि पूँजीपति 
मिलों से लाम उठाते हुए ग्रामोद्योग से सहानुभूति प्रकट कर उसके 
प्रचार के लिये सहायता देने को तैयार रहते हैं। 

इस प्रकार फे प्रचार में उनका लाम है| वात यह है कि मित्रों 
से पैदावार कर पूँजीपति मुनाफे की रकमें समेटते हैं और मेशीनों की 
सहायता से बहुत आदमियों का काम कम आदमियो से कराकर मज़- 
दूरों या मेहनत करनेवालो की बडी सख्या को वेकार वना देते हैं। 
इस वेकार जनता के मौजूद रहने के कारण पूँजीपति मज़दूरी के दर 
को खूब नीचा रख सकते हैं। काम पर लगे मज़दूरों को सदा धमकी 
दी जाती दै कि यदि तुम श्रसतुष्ट हो तो तुम्हारी जगह हमें दूसरे मज़दूर 
मिल सकते हैं । इस प्रकार साधारण श्रवस्था में वेकार मज़दूर ओर 
नोकर काम पर लगे मज्ञवूरो और नोकरो का वेकारी के भय से दवाये 
रहते है । 

मज़दूरो और नौकरी पेशा लोगों मे जायति पैदा हो जाने पर यह 
अवस्था वदल जाती है | मेहनत करनेवाली जनता यह समभ जाती है 
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कि वह एक श्रेणी है श्रोर उनके हित की रचा संगठित श्रेणी के रूप. 
में श्रपनी शक्ति बढ़ाकर पेदावार के साधनों पर श्रधिकार करने से ही 
हो सकती दे । ऐसी श्रवस्था में काम पर लगे मज़दूर और वेकार 
मज़दूर एक हो जाते हैं | उस समय मज़दूर श्रेणी का वेकार रहनेवाता 
अंग पूँजीवाद का घोर शत्रु वन जाता है। इन लोगों के लिये जिन्दा 
रहने का एक ही उपाय रहता है कि वे समाज की व्यवस्था में 
परिवर्तन कर ऐसी स्थिति पेदा करें जिसमें उनके लिये भी जीवित रहने 
का भौक़ा रहे। श्रर्थात्‌ पेदावार के साधनों पर सम्पूर्ण समाज का 
अधिकार हो | 

पूँजीवादी प्रणाली के कारण को जीवित रहने के लिये श्रवसर 
न पाकर नो लोग वेकार हो जाते हैं श्रौर जिन्हें पूरी मेहनत करने के 
बावजूद भूखे नंगे रहना पड़ता दै, वे ही लोग क्रान्ति के श्रगुश्रा होते 
हैँ | रासकर वेकार- रहनेवाले लोग यदि पूँजीवादी प्रणाली की 
वास्तविकता समझ जाये ओर संगठित हो, तो कोई शक्ति उन्हे 
परिवर्तन से रोक नहीं सकती | परिवर्तन या कान्ति से लोग इसलिये 
डरते हैं, कि उसमें उन्हें संकटों का भय रहता है। परन्तु भूख पे 
तडपते लोग किस संकट से डरेंगे ? इस प्रकार के लोगों की संख्या 
भारतवपं में तेज़ी से वढ़ रही है | संगठित होने पर यही लोग परिवर्तन 
करेंगे | इस भय को पूँजीपति ख़ब सममते हैं और गाधीवाद की 
शरण ले, आमोद्योग और खद्दर का ढोंग रचकर वे साधनहीन शेणी 
को यह बहकाने की चेष्टा करते रहते हैं कि क्रान्ति के भयानक मागं 
पर जाने की उन्हें श्रावश्यकता नहीं । उसमें हिंसा है, उन्हें ग्रामोद्योग 
श्रौर चर्खें के झ्राध्यात्मिक और श्रहिसात्मक उपाय द्वारा श्रपनी 
ज़रूरत कम कर संतोप से जीवन निर्वाह करना चाहिये । उनके इस 
मतलव को गांधीवाद पूरा करता है ; क्योंकि गाधीवाद ठाकुरशाही के 
उस ज़माने क्री सत्य, श्रिता श्रोर नेतिकता का पचार करता दे जिसका 
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अभिप्राय ठाकुरो और मालिको की कपा से सुखी रहना और उनके 
' अधिकार की रचा करना था | 
गाधीवाद मनुष्य समाज को मेशीन द्वारा लाम उठाने की ता 
' उसी समय देना चाहता है जब पूँजीपति गाधीवाद के श्रहिंसा के 
उपदेश को मानकर मेशीन द्वारा शोषण करना छोड़ दे | गाधीवाद 
' भूँजीपतियो को शोषण न करने का उपदेश तो देता है परन्तु उन्हें 
' मालिक बनाये रखकर शोषण क' अधिकार उनके हाथ में ज़रूर रखना 
' चाहता है । शोषण की सम्भाबना ही समाज में न रहे, ऐसी व्यवस्था 
: लाना गाघीबाद को मजूर नहीं क्योकि इससे ठाकुरों को दया दिखाने 
का अवसर नहीं होगा उनकी मिल्क्ीयत कायम नहीं होगी। उसका 
आदर्श है, सामन्तवाद के आदश के अनुकूल मालिक शोषण के श्रधि- 
कार को रखें, परन्तु दान दया मी करते जाये | साघनहीन ग्ररीब प्रजा 
सुखी रेददे, परन्तु पूँजीपति श्रोर ज़मींदार ठाकुरो की दया से, यही 
'राम राज्य? है| 
मैशीन के बिकास से शनेः-शनेः ऐसी अवस्था आ रही है कि 
साधनहीन श्रेणी की संख्या वढ़ रही है, उनकी श्रवस्था उनमें असंतोष 
और पेदा कर जागति पेदा कर रही है, वे संगठित हो अपनी शक्ति पहचान 
रहे हैं। यह सद परिस्थितियाँ पूँजीपति और ठाकुर भ्रेणी को समाज 
पर अधिकार कायम रखने के लिये निर्वल वना रही हैं | ऐसी अवस्था 
में पूँजीपति रौर ठाकुर श्रेणी की स्थिति बनाये रखनेवाले गांधीवाद 
से इम यही श्राशा रख सकते हैं कि वह मैशीनो को इस देश और 
मनुष्य समाज के माश का कारण वताये ओर चे से ही इस देश तथा 
सम्पूर्ण संसार को मुक्ति प्राप्त करने का उपदेश दे † | 
बीस वर्ष के अनुभव से यह वात निश्चय दो चुकी है कि ग्रामोद्योग 
† नेशनल हैरल्ड २७-७०४१ पु० ६ पर महात्मा गांधी का 'खादी 
जगत से उदूघुत लेख Charkha to bring peace to world, 
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और घरेलू धन्दे न तो जनता का आथिक शोषण दूर कर सके हैं, न. 
उनसे कोई आर्थिक सुधार हुआ है। वे केवल श्रेणी संघर्ष की भावना 
को सुस्त कर देने का उपाय हैं । इससे श्रेणी संघर्ष मिट नहीं जायगा । 
पूँजीपति श्रेणी को अलबत्ता इस बात का श्रवसर मिलेगा कि वह 
शोषितो को देर तक दवाये रखने के लिये गांधीवादी नाज़ीवाद की 
स्थापना भारत में कर सके | 


राष्ट्रीय शिचा 

गाधीवादी रचनात्मक कार्य-कम में दूसरी वस्तु राष्ट्रीय शिक्षा है। 
राष्टीय शिक्षा से अ्रभिप्राय दै, प्रचार द्वारा जनता को स्वतंत्रता की 
लड़ाई के लिये तैयार करना । जनता को यह ज्ञान होना कि उनकी 
हालत असह्य है, किस प्रकार फे परिवर्तन से उनकी अवस्था सुधर 
सकती है, परिवर्तन करने का उपाय क्या है, यही राजनेतिक शिता है। 

पुरानो व्यवस्था को छोडकर नयी व्यवस्था लाने के लिये कुछ 
कारण होने चाहिये। यदि हम नई व्यवस्था समाज में लाना चाहते 
हैं, तो श्रपनी मोजूदा भ्रवस्था के प्रति समाज में असंतोष होना 
आवश्यक है। संतोप की प्रशंसा कर असंतोष की चाहे जितनी निन्दा 
की जाय परन्तु समाज को उन्नति ओर विकास की नई व्यपरस्था की 
ओर उसकी संकटमय अवस्थाके प्रति असंतोष ही ले जा सकता है। 
समाज में जीवन निर्वाह की उचित व्यवस्था और उन्नति की गुंजाइश 
न होते हुए भी यदि संतोष किया जायगा, तो हिंसा को सहते रहकर 
मृत्यु की प्रतीक्षा करने के तिवा और कया परिणाम हो सकता है ! 

भारतवर्ष के लिये राष्ट्रीय शिक्षा. यही हो सकती है कि जनता 
पनी कठिनाइयो और उनसे युक्ति प्राप्त करने के उपायो को सामा 
जिक और राष्ट्रीय रूप में सोचे | सासारिक उन्नति की बात न सोचकर 
सदा परलोक की ही वात सोचने से देश की जनता को प्रत्येक वात 
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व्यक्तिगत हानि लाभ के दृष्टिकोण से देखने का अभ्यास हो गया दै। 
इस जीवन श्रौर सावारिक उन्नति को देवल पाप का दलदल समझने 
आर संसार से परे की वस्तु ईश्वर से साक्षात्कार करना जीवन का उद्देश्य 
समभने से मनुष्य सामाजिक भाव से शत्य हो जाता है। भगवान का 
साक्षात्कार और परलोक मनुष्य का विल्कुल व्यक्तिगत मामला है। 
त्याग, वेराग्य से निर्तित होने के लिये समाज की सहायता की आव 
. श्यकता नहीं रहती । आध्यात्म और निवृत्ति का मार्ग सामाजिकता 
और राष्ट्रीयता की भावना का विरोधी है । 

समाज ओर राष्ट्र से हमारे सम्बन्ध सासारिक हैं। जत्र तक हम 
सांसारिक उन्नति को महत्व नही देते, अपने समाज और राष्ट्र की पर- 
वाह हमे नहीं हो सकती । समाज शर राष्ट्र का अंग इम उसी अवस्था 
में अपने आपको समझ सकते हैं, जत्र हमारे हित समाज र राष्ट्र के 
हित से मिले और पूरे हो। भारत में इस भावना के लाने की 
आवश्यकता है । 

जनता के जिन लोगो का जीवन एक ढग से गुज़रता है, जिनके 
लाभ ओर कष्ट एक वात में हैं, वे एक श्रेणी वन जाते हैं | जनता को 
उन्नति ओर जीवन के अधिकार प्राप्त करने के मार्ग पर लाने के लिये 
श्रेणी के रूप में मिलकर चलने की शिता देना रात्रशयक दै । जिन 
लोगों को इस समय जीवन निर्वाह के अधिकार ओर साधन नही है, 
जो परिवर्तन द्वारा इन्हे प्रात करना चाहते हें, वे सव एक श्रेणी के 
हैं। परिवर्तन ओर स्वराज्य की आवश्यकता इसी भेणी को हवै । यही 
श्रेणी परिवर्तन और स्वराज्य कायम कर सकती है | इस श्रेणी की 
शक्ति सबसे श्रधिक है, क्योंकि प्रति हज़ार मनुष्यो में नौ सौ निन्नानवे 
लोग इसी श्रेणी के हैं | 

इस श्रेणी के हाथ में शासन और श्रधिक्ार आने में जो श्रेणी 
अपनी हानि सममती है, वह श्रेणी जनता के राज और सराज्य की 
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विरोधी है | जनता को अधिकार या स्वराज्य मिलने से अधिकारों की 
मजिक इस शोषक भेणी के धिकार छिनेंगे। जनता और इस श्रेणी में 
संघर्ष होगा । समाज में जत्र कमी परिवर्तन हुआ, श्रेणी संघर्ष से 
ही हुआ | 

समाज की व्यवस्था सदा बलवान श्रेणी के निश्चय से होती है। 

आइन्दा मी यही होगा | समान की मौजूदा अवस्था में सबसे अधिक 
शक्ति शोषित भेणी में ही दै । इनका हित जिस तरह पूरा हो सके 
अधिकार इनके हाथ में रहे, उसी व्यवस्था से समाज मे शान्ति हो सकती 
है, वर्ना संघर्ष चलता रहेगा। पूँजीपति प्रणाली इस श्रेणी को श्स्ा 
साविक ढंग से दबाये हुए हैं। इसी कारण श्रव्यवस्था है, श्रव्यवस्था 
को दूर करने के लिये संघष हो रहा है। 

याधीवाद की राष्ट्रीय शिक्षा का मूल मंत्र है ; समाज मे श्रेणी संघर्ष 
नहीं दोना चाहिए, क्योंकि संघर्ष हिंसा है | जब समाज मे श्रेणियाँ 
हैं, तो उसके परिणाम शोषण से कैसे बचा जा सकता है! प्राण 
रहते अपने जीवन की रचा के लिये शोषित को संघर्ष करना ही होगा । 
श्रेणी संघर्ष रोकने का उपाय हे, कि समाज में भ्रेणियों न रहेँ | यह 
कम्युनिइम का समाजवादी कार्यक्रम है। समाज और देश में भेरियाँ न 
रहने से शोषण फे कारण ओर साधन न रहेगे । ऐसी व्यवस्था के लिये 
प्रयक्ष करना ही स्वराज्य का राष्ट्रीय कार्य-क्रम है । यह कार्य-कम तमी पूरा 
हो सकता है, जब हज़ार में से नो सो निन्नानवे अपने हितो को पहचान 
कर संगठित रूप में शक्ति ओर अधिकार प्राप्त करने का यत्न करे | 
इस माग में संघप आवश्यक है। गाधीवाद अपनी राष्ट्रीय शिक्षा द्वारा 
भेणी संघर्ष की सम्भावना को रोकने और शोषित और शोषक श्रेणियों 
के सहयोग के लिये रचनात्मक कार्य-क्रम का उपदेश देता है | 

राष्ट्रीय शिक्षा और रचनात्मक कार्य की ज़ाहिरा शक्ल गाँव की 
गलियों में झाडू लगाना, अल्लूत श्रेणियों को अक्षरश्ञान कराना, शर्तों 
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के लिये मन्दिर का दरवाज़ा खुलवाना उन्हे कुँयें पर चढ़ाना ओर दवाई 
धाँटना है | यह समी काम वहुत परोपकार ओर दया के है परन्तु जनता 
का यह बडा भाग दूसरे के उपकार और दया के आसरे क्यों पडा रहे ! 
अपनी सहायता ओर कल्याण करने की शक्ति उनमें क्यों न हो ! इन्हें 
दलित और मोहताज समभ कर मालिक श्रेणी इन पर दया करने के 
लिये तो तैयार हो जाती है परन्तु जब्र यह दलित और मौहताज मालिक 
श्रेणी की दया ओर कृपा करने की शक्ति में हिस्ता-बाँट करना चाहते 
हैं, तो मालिक श्रेणी इसे बग्रावत समझने लगती है। गाधीवाद इसे हिंसा 
बताकर रोकने का यल करने लगता है। दया और कृपा का पात्र बने 
रह कर दलित श्रेणी कमी भी सतंत्र श्रौर आत्म निर्मर नहीं बन 
सकेगी | इसका उपाय तो है कि संघष द्वारा यह श्रेणी शक्ति और अधि- 
कार प्राप्त करे । 

इस सब दया और परोपकार का एक दूसरा प्रयोजन भी हो सकता 
है। विदेश से आकर इस देश में परोपकार के कार्य करनेवाले ईसाई 
पादरियों के विषय में महात्मा गाधी की राय है कि उनके इन सब कर्मों 
से भारत की मलाई नहीं हो रही है । उनमे एक प्रकार का स्वार्थ छिपा 
है। पूँजीपतियों के धन से चलनेवाले दरिद्र-सहायक गाधी सेवा-सघ 
हरिजन सेवक-संघ, अखिल भारतीय चर्खा-संघ ओर गाधीवादी राष्ट्रीय 
शिक्षा के इस दया ओर परोपकार के कार्य-क्रम में क्या शरेणी संघर्ष को 
टाल कर दरिद्र लोगों को महाजनों की कृपा और दया का विश्वास 
दिलाकर मोहताज बनाये रखना उद्देश्य नहीं ! वास्तविक प्रयोजन है 
कि श्रेणी संघष नहीं होना चाहिये | श्रेणी संघर्ष, दलितों की अपनी 
उन्नति का प्रयत्ञ है, इसके सित्रा जनता का राज सम्भव नहीं | 


संयुक्त मोर्चा 
श्रेणी संघर्ष से बचने के लिये राजनैतिक दलील यह है कि विदेशी 
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साम्राज्यशाही की गुलामी से छूटने के लिये हमें इस देश की जनता की 
सम्पूर्ण शक्ति स्वराज्य प्राति के मोर्चे पर लगा देनी चाहिये | इस देश, 
की शोषित शरोर शोषक श्रेणियों को आपस में न लड़कर पहले स्वराज्य 
ले लेना चाहिये । श्रपना राज्य हो जाने के बाद, जनता जैसी व्यवस्था 
चाहेगी, देश मे कायम हो जायगी। यह बात कह देने में उतनी 
ही श्रासान दै जितना करि १६२० में यह कह देना सान था कि 
सत्र मारतवासी सरकार से श्रवदयोग कर दें, तो फौरन स्वराज्य हो 
जायगा | वह वात श्रमल में न श्रासक्री। इसी प्रकार भारत की प्रजा 
के पहले मिलकर स्त्रराज्य प्रात कर लेने और बाद में आपस के झाडे 
निपा लेने की बात मी सिर्फ कह देने भर की है। जिन लोगों के 
उद्देश्यों मे समानता नहीं, उनका एक साथ भिलकर किती काम को 
सफल बना लेना सम्मव नहीं | 

स्राज्य के लिये प्रयत्न करने का विचार उठते ही सबाल पैदा होता 
है, खराज्य होगा क्या ! दोनो श्रेणियाँ खराज्य का रूप अपने-अपने 
मन में बनाने लगती हैं| यदि एक का खराज्य दूसरे की पगाधीनता 
और शोषण है, तो वे उसके लिये एक साथ प्रयत्ञ कैसे कर सकती हें !' 
गाधीबाद इस बारे में गरीब जनता से ही त्याग की आशा करता है। 
उन्हे उपदेश दिया जाता है, स्वराज्य चाहे जैसा भी हो, पहले मारत- 
वासियों के दाथ राज्य आने दो, फिर तुम जैता चाहे कर सकते हो ६ 
मानो जनता के कान में चतुरता से दी जामैवाली सलाह का भेद 
मालिक शरेणी को मालूम नही। मासूम की तरह वे जनता की चालबाज़ी 
में फेंसकर खराज्य के लिये कोटिश करेगे और वाद मे जनता के हाथः 
में वेबस हो जायेंगे। ऐसे भोलेगन की आशा पकी बुद्धि की मालिक 
भेणी से न्दी की जा सक्ती । पिछले बीस वर्ष के सत्याग्रह और 
असहयोग आन्दोलन में यह बात स्पष्ठ हो चुकी है | 

वलिदान करने की श्राशा की जा सकती है तो केवल साधनहीन 
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श्रेणी से कुछ छिन जाने का मय उन्हे है नहीं, उनके पास ्रपना 
कहने को केवल शरीर ही है। उनके जीवन पर हरदम संकट आया 
रहता है । किसी प्रकार जीबन निर्वाह का अवसर मिले, इस आशा में 
वे अपने शरीर की भी बाज़ी लगा देते हैं | पिछले बीस वर्ष में इसके 
एक नहीं श्रनेक प्रमाण मिल चुके हैं । 
मान लिया, स्वराज्य के लिये कुर्बानी करने की श्रपील शोषित 
श्रेणी ही से की जाय । परन्तु शोषित श्रेणी किस आशा से यह कुर्वानी 
करे ! अपनी शक्ति और आवश्यकता का ज्ञान एक दफे शोषित श्रेणी 
को हो जाने पर उन्हे फिर दवाकर रखना सम्भव न रहेगा, इस बात 
को गाधीवाद ज़ूब समभृता है। इसलिये वह अन आन्दोलन की 
बात को किंसीन्म-किसी कारण टाल ही देता है। शोषक श्रेणी अपनी 
स्थिति को ख़ूब समती है । संयुक्त मोर्चे की बात उन्हें बहुत पसन्द 
आती है क्योंकि इससे फिलहाल तो श्रेणी संघर्ष के भय से छुटकारा 
मिल ही रहा है| यह श्रेणी श्रपनी हुकूमत मे स्वराज्य ज़रूर चाहती 
है परन्तु यह इतनो श्रवूरदशाँ नहीं, कि शोपित श्रेणी की शक्ति और 
जागृति को इतना बढ़ा दे, ओर आज इस श्रेणी की शक्ति से शासन 
अधिकार पाकर कल स्वयम उसीके हाथों वलिदान हो जाय | इसलिये 
आन्दोलन को व्यापक रूप देकर राज-पलट फे ढंग पर स्वराज्य का 
्न्दोलन चलाना उन्हे मंजुर नहीं। वे ऐसा आन्दोलन चाहते हैं, 
जिससे व्यवस्था मे कोई परिवर्तन न हो, ब्रिटिश सरकार पर शनैः शनैः 
वोर पडता रदे † और व्रिदिश सरकार समझते द्वारा शनेः शनैः शासन 
को बागडोर इन्हे यो थमाती जाय कि शोपित श्रेणियों को उभरकर 
शासन का अधिकार अपने हाथ में लेने का मौका न मिल सके | 
___निटिश सरकार ऐसा करने के लिये अल्दी तैयार नहीं होती तो 
ह प्रकार का व्यक्तिगत सत्याग्रह सन्‌ १६.४० अगस्त से चल 
रहा है। 
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भी घबराहट का कोई कारण नहीं । समय टालते जाना ही मालिक- 
श्रेणी के हक़ में सबसे श्रच्छी नीति है । बजाय ऐसा स्वराज्य या जनता 
का राज्य लाने के जिसमें उनकी आज की सी हुकूमत भी न रहे, मोजूदा 
हालत ही उनके लिये बेहतर दै। पूँजीपति श्रोर ज़्मींदार श्रेणी की 
इस भावना को प्रकट करने के लिये गाधीवाद कहता है, यदि स्वराज्य 
हिंसा # के बिना प्रात नहीं हो सकता तो ऐसे स्वराज्य की हमें 
ज़रूरत नहीं | 

जब स्वराज्य के उद्देश्य के बारे में श्रेणियों की एक राय नहीं, तो 
उप्तके लिये संयुक्त मोर्चा किस प्रकार तेयार हो सकता हैं! मालिक 
श्रेणियाँ और गाधीवाद स्व॒राज्य के लिये सौ वर्ष प्रतीज्ञा कर सकता 
है। स्वराण्य के बिना उनके प्राण नहीं निकले जा रहे परन्ठु शोषित 
श्रेणी के लिये तो मौजूदा व्यवस्था में प्राणों पर संकट श्राया हुआ है | 
किस हिंसा के भय से वे स्वराज्य को भुल्तवी कर सकती है! उन पर 
दिन रात होनेवाली हिंसा से बडी हिंसा कोन है ! अपने हाथ में शासन 
का अधिकार लेने के प्रबल और व्यापक कार्य-क्म को यह श्रेणी उसी 
समय तक स्थगित किये हुए हैं जब तक वह संगठन और जागति 
द्वार श्रपने पको उसके लिये तैयार नहीं कर लेती। इस उचित 
तैयारी का श्रयं है, शोषित श्रेणी में जागति श्रौर उनका तनिक श्रनु- 
शासन मे संगठन | यदि हम स्तरराज्य की आवश्यकता श्रनुमव करते 
हैं, तो संयुक्त मोचें का 'नौमन तेल बटोरने श्रौर गाधीवादी नीति को 
नचाने? ( स्वराज्य की लडाई लड़ने ) का अरमान छोडकर इसमें हज़ार 
में से नौ सौ निन्नानवे की श्रेणी के बल पर ही उसे लेने का यत्र 
करना होगा । सव शोषितों का मोचा ही संयुक्त मोर्चा है । 

शोषित श्रेणी की जनता का राज्य या स्वराज्य प्राप्त करने के मार्ग 
में जो श्रेणी आकर रुकावट डालेगी, वह भ्रेणी संघर्ष को हिंसामय_ 

+ इस हिंसा का अर्थ है, श्रेणी संघर्ष । 
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बनायेगी | यदि याधीवाद श्रेणी संधर्ष को दूर करना और स्वराज्य के 
लिये संयुक्त मोर्चा बनाना चाहता है तो उसे मालिक भ्रेणी को जनता 
के हितों को पूर्ण करनेवाली व्यवस्था को स्वीकार करने का उपदेश 
देना चाहिए परन्तु वह चलता है उल्टा | वह उपदेश देता है, जनता 
को, ठाकुर श्रेणी के हाथ में अपनी लगाम दिये रहने का | 


साम्प्रदायिक एकता 


इस देश की राजनेतिक उन्नति के मार्ग में साम्प्रदायिक फूट एक 
भयंकर रुकावट है | काग्रेस का कहना है कि अपना राज कायम रखने 
के लिये ब्रिटिश सरकार इस देश में साम्प्रदायिक झगड़े पैदाकर स्वतं- 
रता के मार्गे में रुकावट पेदा कर रही है | यदि साम्प्रदायिक फूट द्वारा 
इस देश पर श्रपना राज क़ायम रखना ब्रिटिश सरकार के लिये आसान 
हो जाता है, तो सरकार के लिये ऐसा प्रयत्न करना कोई अस्वाभाविक 
बात नहीं । स्वराज्य के लिये साम्प्रदायिक एकता आवश्यक है, तो उसे 
प्रा्त करने की जिम्मेवारी काग्रेस पर है । 

इस काम के लिये गाधीवादी काग्रेस ने तीन उपायों का व्यवहार 
किया । उन्होंने साम्प्रदायिक झगडों की निन्दा की, साम्प्रदायिक झगडे 
पैदा करनेवाले लोगों को झुसलाने या संतुष्ट का यल्न किया, और महात्मा 
गाधी की आत्मिक शक्ति से मुसलमानों को प्रभावित करना चाहा | 
१६२४ सितम्बर मास में महात्मा गाधी ने इक्कीस दिन का उपगस कर 
साम्प्रदायिक झगडों शौर श्रत्याचार के विरुद्ध सत्याग्रह किया | इस 
वारे में सत्याग्रह की कमी न परास्त होनेवाली आध्यासिक शक्ति की 
सफलता हमारे सामने है । 

किसी भी राजनेतिक आन्दोलन को सावजनिक रूप देने का विचार 
ते ही साम्प्रदायिक झगड़े का भय काग्रेस के सामने आ खडा होता 
है। यह एक बिचित्र वात हे कि ज्यों-ज्यों हमारे देश में राजपैपिक 


१२६ [ रचनात्मक कार्यक्रम 


चेतना बढ़ रही हे, तयों-्यों साम्प्रदायिकता भी बढती जाती है, इसका 
अर्थ हम यही समझ सकते हैं, कि देश फे राजनेतिक आन्दोलन की 
बुनियाद में कुछ ग्रलती है। काग्रेस की गाधीवादी नीति के रचनात्मक 
कार्य-क्रम मे साम्प्रदायिकता को मिटाने का काम भी शामिल है परन्तु 
इस बारे मे वह कुछ कर न सकी । बजाय इसके कि काग्रेस साम्प्रदा- 
यिकता को मिटा सकती, साम्प्रदायिकता ने कांग्रेस को बेदम कर 
दिया | 
भारत में साम्प्रदायिकता को बहाने की जिम्मेवारी बहुत इद तक 
काग्रेस की गाधीवादी नीति पर है। साम्प्रदायिकता को प्रोत्ताहन दो 
तरह दिया गया। गाधीवादी कांग्रेस ने अपने प्रति जनता में भद्धा 
पैदा करने फे लिये धार्मिक विश्वासो या साम्प्रदायिक भावों के सहारे 
अपील करना शुरू किया। काग्रेस फे साथ सदा ही साम्प्रदायिक 
आन्दोलन लगे रहे । आरम्भ मे खिलाफत, फिर सिवखों के गुरुद्वारा 
्रान्दो्ञन और बाद में हिन्दुओं का अद्लृतोद्धार | इसके श्रतिरिक्त 
राजनीति की बुनियाद में भारतवासी मात्र के जीवन से सम्बन्ध रखने- 
चाली आथिक मांगों को महत्व न देकर उसे त्याम का आन्दोलन बना 
आध्यात्मिकता का बल देने का यत्ञ किया गया। 
आत्मा, परमे£र ओर आध्यात्म की कल्पना प्रत्येक मज़हब या 
सम्प्रदाय फे विश्वासों के अनुसार श्रलग-ञ्रलय है । गाधीवाद फे तह 
में हिन्दू मज़हबी संस्कार हैं। मुसलमानों ओर ईसाइयो के पसन्द 
लायक बनाने फे लिये इन सिद्धान्तो से ऋषियों और शाख्रो के नाम 
हट दिये गये हैं परन्तु बुनियादी सर्कार वहीं हैं | हिन्दू सम्प्रदाय फे 
संस्कारों के रंग मे रॅंगी श्राध्यात्मिकता को जब काग्रेस में नीति ओर 
कार्य-क्रम के रूप में राष्ट्र पर लादने का यल किया जाता है तो दूसरे 
सम्प्रदाय के लोग अपनी कल्चर श्रौर संस्कृति की दुहाई देकर अपना 
संगठन अलग बना, अपना अस्तित्व काग्रेस की हिन्दू राष्ट्रीयता मे न 
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मिट जाने का यत्न करने लगते हैं। यदि काग्रेस में हिन्दू आध्याभिकता 
का रग चहाने की कोशिश न की जाती तो भारत की जनता स्वा- 
आाविक तौर पर एक मिलीजुली संस्कृति और राष्ट्रीयता को जन्म देती | 
गाधीबाद ने भारतवर्ष की पुराने सस्क्रारो-हिन्दू संस्कारों-को 
पुनर्जीवित करने के प्रय में नई परिस्थितियों से उठनेबाली सस्क्कति 
के मार्ग मे रुकावट डाल दी। एक सम्मिलित संस्कृति न वनने देकर 
गाधोबाद ने सम्राट अकबर के दीन-इलाही की तरह गाधीवादी मज़हब 
को जन्म दिया है, जिसमें मज़हब के नियमो सत्य, श्रहिँसा, श्रस्तेय, 
अपरिग्रह के समी मज्ञहवों की पसन्द के लायक बनाने की कोशिश की 
गई है । इससे पुराने चले आये विश्वासो श्रोर मज़हबों में यह एक 
नया मज़हब और विश्वास आ गया है। मज़हव पहले कमी एकता पैदा 
नहीं कर सका, वह सदा फूट ही डालता आया है, तो गांधीवाद का 
अधकचरा मज़हब, जिसमें राजनीति शरोर श्राध्यात्म दोनों शामिल हैं, 
केसे एकता स्थापित कर देगा । मङ्ग के साथ ही उसने राजनैतिक 
एकता को भी इबो दिया । 
काग्रेस द्वारा साम्प्रदायिकता को प्रोसाइन मिलने का दूसरा कारण 
है, काग्रेस में पूँजीपति और मध्यम श्रेणी का नेतृत्व | यह श्रेणी समी 
च्रं में सबसे श्रधिक महत्व अपनी श्रेणी के लोगों को ही देती है 
राष्ट्रीय आन्दोलन में दूसरे मज़हबों की जनता को समेट्ने के लिये 
काग्रेस पर कमा रखने वाले लोगों ने उन मज़हबों की सवसाधारण 
जनता को अपील करने के वजाय, उन मज़हवो में श्रपनी श्रेणी के 
लोगों से दी श्रपील की | जिस तरह कांग्रेस में माग लेनेवाले या 
उदार विचार के (.।९३!) कहानेवाले पूँजीपति और ऊँची-मध्यम 
भणी के लोग जनता के हितों की अ्रपेज्ञा अपने स्वार्थ की चिन्ता 
करते हैं, उसी तरह मुसलमान ईसाई अकूत सिव श्रादि सम्पदायों 
के पूँजीपति और ऊँची मध्यम श्रेणी के लोग मी श्रपने संकुचित 
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स्वाथों में पेसे हैं। पूँजीपति विचारधारा की यह स्वाभाविक वृत्ति है 
कि अपनी श्रेणी के हित का विचार रखते हुए भी वैयक्तिक स्था 
उन्हे श्रन्धा कर देता दै।# स्वार्थ की यह भावना हिन्दुस्तान के 
मुसलमान और दूसरे सम्पत्तिशाली लोगों में भी है। जिस मतलब 
को पूरा करने के लिये काग्रेस मुसलमानों की सम्मन्न श्रेणी को राष्ट्रीय 
आन्दोलन में माग लेने के लिये निमंत्रण देती है, उनके लिये 
वह प्रयोजन आन्दोलन की तवालत में फेंसे बिना, काग्रेस से दूर 
रहकर ही पूरा हो सकता दै ; तब फिर वे राष्ट्रीय आन्दोलन से सहयोग 
करें तो क्यों ! 

काग्रेस फे राष्ट्रीय आन्दोलन का प्रयोजन है, सरकार फे शासन में 
सम्पत्तिशाली श्रेणी के लिये श्रधिक प्रतिनिधित्व की माँग | मुसलमान 
ओर दूसरे श्रल्यसंख्यक सम्प्रदायो की पूँजीपति श्रेणियों को यह 
प्रतिनिधित्व सरकार की कृपा से उससे कही श्रधिक भिल रहा दै 
जितना कि स्वतंत्र भारत मे या किसी मी प्रजातंत्र देशा में मिल सकता | 
मुसलमानों तथा अल्पसंख्यक सम्प्रदायो की सम्पत्तिशाली भेणियों को 
तो स्तराज्य मिला ही हुआ है | बहुत सम्भव है, काग्रेस की कल्पना 
का खराज्य मिलने पर उनका यह प्रतिनिधित्व कम हो जाय | लेकिन 

सलमान तथा दूसरे सम्प्रदायो की जनता को इससे कया लाभ ! 

किसी भी सम्प्रदाय की जनता ऐसे कार्थ-क्रम में सहयोग देने के 
लिये अवश्य तैयार होगी जिससे उनके जीवन की कठिनाइयाँ दूर हों 
परन्तु ऐसा कार्य-क्रम आर्थिक होगा। सर्वसाधारण जनता के इस 
काय-क्रम से शोषण करनेवाली भेणी को अपनी हानि जान पड़ेगी । 
गाधीवादी नीति में इसे हिंसा कहा जायया । यह बात सही है कि 

# परस्पर होइ और मुकाबिल्ा (002९४0) पूँ जीवाद का स्वमाव 
दै । इसी स्वभाव के कारण पूँजीपतियों की संख्या कम होती जाती है 
ओर संसार में साम्राज्यशाही युद्ध सर्वनाश फेल्ति हैं । 
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इस प्रकार का आर्थिक आन्दोलन चलाने में पूँजीपति साम्प्रदायिक 
नेता अडचनें अवश्य डालेंगे | वे साम्प्रदाथिकता का सहारा लेकर 
जनता को बहकाने ओर पने बश में रखने का यत करेगे । इन 
लोगों का महत्व एक ख़ास सम्प्रदाय के प्रतिनिधि कहला सकने के 
कारण ही है| साम्प्रदायिक प्रश्नों ओर झगड़ों के खडा होने पर ही 
इनकी कृद्र होती है। साम्प्रदायिक मेल हो जाने या इस समस्या के 
मिट जाने पर इनका कोई महत्व नहीं रहेगा | 

यदि यह लोग वेमतलब वातो से जनता का ध्यान आकर्षित कर 
आन्दोलन खडा कर सकते हैं, तो राष्ट्रीय माँगों ( जीवन समस्या की 
माँगो ) पर जनता को क्यों संगठित नहीं किया जा सकता ! कामग्रेसी 
आध्यात्मिक राष्ट्रीयता को अपीलो की पेक्षा जनता पर साम्प्रदायिक 
अपीलो का श्रसर इसलिये अ्रधिक होता है कि उसमे साम्प्रदायिक दृष्टि 
से लाम जान पडता है। कांग्रेसी आध्यारिमक राष्ट्रीयता विल्कुल ही 
खोखली है | समाजवादी आर्थिक कार्य-कम को राष्ट्रीयता सर्वताघारण 
को अधिक सशक्त ओर सचेत बना सकती है और उसे मज़हवी भ्रम- 
जाल की त्म इत्या से मी बचा सकती है, इस वात का प्रमाण मज़दूर 
आन्दोलनों में मिल चुका है। _ 

जिन स्थानों में मज़दूर श्रेणी रूप से सचेत हो गये हैं और अपनी 
आर्थिक अवस्था को सुधारने के लिये संगठित हो रहे हैं, वहाँ उनमें 
साम्प्रदायिक वैमनस्य दिखाई नहीं देता | कानपुर, अहमदावाद आदि 
स्थानो में सन्‌ १६३६ के वाद से साम्प्रदायिक झगड़े होने पर भी संग- 
ठित मज़दूर इन झगडो से दूर रहे | साम्प्रदायिकता को दूर करने के 
लिये जिस जाएति की आवश्यकता है, उसे गाधीवाद श्रेणी द्रोह कह- 
कर दवा देना चाहता है। 

साम्प्रदायिक द्रोह और हिंसा का उपाय करने के लिये गाधीवाद 
साहस और बीरता का उपदेश देता है। कमी वह वीरता पूर्वक, हाथ 
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हिलाये बिना मर जाने की सलाह देता है और कमी जब साम्प्रदायिक 
हिंता कत्ल, बलात्कार, खासकर समत्ति की लूट का रूप लेती है, तब 
बह कायरता पूर्ण श्रहिंसा के बजाय, नितान्त आवश्यक अवस्था मे, 
तोला दो तोला शारीरिक शक्ति के प्रयोग की भी राय दे देता है। 
लेकिन यह सब उपाय साम्प्रदायिक हिंसा को सहने के लिये हैं, दूर करने 
के नहीं । साम्प्रदायिक हिंसा को दूर करने का उपाय तो सर्वसाधारण 
को जीवन रचा के मार्ग पर एकता ओर सहयोग द्वारा बढ़ना है। इसे 
श्रेणी द्रोह न कह श्रेणी की रामरा कहना ठीक होगा । 


समाजवाद का कार्यक्रम 

गाधीवाद के सत्य श्रहिंसा के श्रादशों और क्रियात्मक रूप में 
परस्पर विरोध है। सिद्धान्त रूप से गाधीवाद सत्य और अहिंसा की 
थूजा करता है परन्तु समाज में मौजूद श्रतत्य श्रौर हिंसा दूर करने के 
प्रयक्षों से उसे सहानुभूति नहीं। समाजबाद सत्य, अहिंसा का उद्देश्य 
मनुष्य समाज की उन्नति भ्रोर सुख, शान्ति समभतता है | इन सिद्धान्तो 
के अनुकूल जब समाजवादी अन्याय श्रौर हिंसा दूर करने का प्रयत 
करता है, गाधीवाद को अहिंसा भंग होती दिखाई देने लगती है| 
गाधीवाद के सत्य ओर श्रद्विंसा के उद्देश्य को यदि समाज हित फे विचार 
से क्रियात्मक रूप दे दिया जाय, तो वह समाजवादी कार्यक्रम में बदल 
जायगा | ऐसा करना गाधीवाद को मंज़ूर नहीं वह अ्रहिंसा के नाम की 
माला जपकर उसे केवल छिछले तौर पर अ्रमल में लाना चाहता है। 
गाधीवाद के अनुसार ग्रहिंसा का आदर्श हैः-- 

“अहिंसा केवल श्राचरण का स्थूल नियम नहीं वल्कि मन की ' 
एक बृत्ति है| जिस बृत्ति में कहीं द्वेष की गंध तक न हो उसे श्रहिंता 
समझना चाहिए”"""“““#। अहिंसा का भाव दृश्य परिमाण में (दिखा- 

# "गाधी विचार दोहन? पु० ६ । 
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चटी ) नहीं, बल्कि शरन्तःकरण की राग द्वेषहीन स्थिति में है""# । 
अहिंसा का साधक केवल इतने से ही संतोष नहीं मान सकता कि बह 
ऐसी वाणी बोले, ऐसा कार्य करे, जिससे किसी जीव को उद्वेग प्राप्त 
न हो, अथवा मनमे भी किसी प्रकार का द्वेष भाव न रहने दे, वल्कि 
जगत मे प्रवर्तित दुखों की रोर मी बह देखेगा श्रौर उन्हे दूर करने 
के उपायो का विचार करता रहेगा । इस प्रकार की श्रहिसा केवल 
निद्दत्ति रुप कार्य या निश्कियता नहीं, बल्कि जबरदस्त प्रवृत्ति अथवा 
प्रक्रिया है % |” 
यदि हिंसा केवल 'निदृत्ति--यानी हिंसा से परहेज़--ही नहीं, 
बल्कि 'प्रदृत्ति---अर्थात्‌ श्रहिंता की स्थापना करना--है, तो इसके लिये 
प्रयक्ष करना हमारा कर्तव्य होजाता है | समाज में जारी हिंसा का उपाय 
करने के शिये ऐसे कारणो श्रौर साधनों को दूर करना होगा जिसके 
कारण हिंसा होती है। केवल व्यक्तिगत रूप से ञ्रहिंसा का पालन 
करके हम अ्रहिंसा की स्थापना नहीं कर सकते। हिंसा को सहना और 
उसके विरुद्ध प्रयतत न करना, हिंसा के साथ सहयोग है] 
देश और समाज से हिंसा उन परित्यितियों को हटाने से ही दूर 
हो सकती है जिनके कारण जनता श्रपने जीवन की रक्षा करने में श्रुस- 
र्थ है श्रौर अपने परिश्रम के फल पर अ्रधिकार खो वैठी है। इस 
अहिंसा की स्थापना से समाज के कुछ व्यक्तियों को पना नुकसान 
होता जान पडता है, तो यह उनका भ्रम है| समाज के अंग होने के 
नाते उनका वास्तविक लाम सम्पूर्ण समाज के लाम मे है | यदि कुछ 
लोग श्रपने संकुचित स्वार्थ से अन्धे होकर सम्पूर्ण समाज को हानि 
पहुचाये, तो उनके इस काम को रोकना, हिंसा नही । ऐसा करने का 
अर्थ यह नहीं कि मालिक श्रेणी के प्रति समाजबादी कार्यक्रम में कोई 
देष या हिंसा का भाव है, यह कार्यक्रम इस श्रेणी पे ~ ईशा जञ माव है, यह कार्यक्रम इस शी से बै पूरा करना 
# 'गाषी निधार दोहन' पु० ७१ ‰ पु = । 
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या बदला लेना नहीं चाहता | समाजवादी कार्यक्रम सम्पूर्ण समाज के 
लिये समान अवसर और अपने परिश्रम के फल का श्रधिकार चाहता 
है। समाज में मालिक श्रेणी के लोग भी शामिल हैं वे उससे श्रलग 
नहीं | 

गाधीवाद स्पष्ट कहता है--“अहिंसा का भाव दृश्य परिमाण में 
दिखावटी रूप से--नहीं बल्कि श्रन्तःकरण की वृत्ति मे दै।” ठीक 
यही बात समाजवादी कार्यक्रम फे वारे में समझनी चाहिए । समाअ- 
वादी कार्यक्रम जब यह कहता दै कि इस देश के पैदावार के साधन 
पूँजीपति और ज़मींदारों के अधिकार मे न रहकर समाज़ के अधिकार 
में रहने चाहिए, तब उसका श्रमिप्राय पूँजीपति ओर ज़मींदार का 
मन दुखाना नहीं बल्कि समाज से इस श्रेणी फे प्रति विरोध की 
भावना तथा झब्यवस्था दूर करना है | इसलिये समाजवादी कार्यक्रम 
के अनुसार पेदावार के साधनो को समाज की सम्पत्ति बनाने का य 
करने में हिंसा की वृत्ति नहीं हो सकती। समाजवाद के बारे में यह 
धारणा कि वह मालिक श्रेणी के प्रति हिंसा श्रांर विरोध की लहर 
है, ्रज्ञान ओर भ्रम है| 

समाजवाद को साम्यवाद कहकर उसमें ज़ोर ओर ज़बरदस्ती से 
सबको बराबर करने का भाव जोड़ देना भी समाजवाद को जान- 
बूभकर सिर नीचे और पेर ऊपर कर दिखाना है। जबरदस्ती सबको 
बरावर करने का यह अर्थ निकलता है कि व्यक्ति को अपनी योग्यता, 
प्रतिमा और सामर्थ्यं के व्यवहार का अवसर न होगा | समाजवाद 
का अथ समानता लाने के लिये सबको ठोंक पीटकर बराबर कर देना 
नहीं । समाजवाद का श्रथ है, समाज में जीवन का ढंग सामाजिक 
रुप से हो। दूसरों की हिंसा द्वारा कोई व्यक्ति स्वार्थ को सिद्ध न करे । 
सबको उन्नतिं का समान अवसर हो । सब लोग परिश्रम करने का 
अवसर समान रूप से पाये ओर अ्रपने परिश्रम के फल पर सबको 
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समान अ्रधिकार हो । यह नहीं कि कुछ आदमियों को तो दूसरो का 
परिश्रम हडप जाने का अधिकार हो और अधिकाश को अपने परिश्रम 
का भी फल न मिले | सामाजिक व्यवस्था सबको समान होने का श्रव- 
सर देगी । समानतां समाजवाद का परिणाम होगा न कि समानता द्वारा 
समाजवाद लाया जायगा । 

अपने कार्यक्रम को पूरा करने के लिये भारतीय समाजवादी 
रक्तपात और मारकाट का समर्थन नहीं करते | समाजवाद का मार्ग 
सहयोग द्वारा सत्याग्रह का मार्ग है। समाजवाद के सत्याग्रह और 
ग्रसहयोग का परिणाम गाधीवाद से भिन्न है क्योंकि वह आध्या- 
स्मिकता और ईश्वर की प्रेरणा के ्राधार पर नहीं, वल्कि सांसारिक 
परिस्थितियों की वास्तविकता फे आधार पर कायम है । 

सत्याग्रह का उद्देश्य है न्याय ओर श्रहिसा के लिये प्रयत करना । 
याधीवाद इस बात में समाजवादियों से सहमत है कि इस देश में 
शोषण के कारण भयंकर और व्यापक मे हिंसा और श्रेणी विरोध मौजूद 
है । जनता कें जीवन की रचा फे लिये इसका उपाय होना चाहिए । 
समाजवादी इसके लिये शोषक श्रेणी से श्रसहयोग की तजवीज करते 
हें। असहयोग कया दै! “विरोधी अपना तंत्र सत्याग्रही पक्ष की 
सहायता के विना नहीं चत्ता सकता, ऐसा अनुभव कराना असहयोग 
का लक्ष है । इसलिये यह असहयोग-निश्चय ही सत्य हिसा साधनों 
द्वार--इतना तीत्र किया जा सकता है कि जिससे वह तंत्र बन्द 
पड जाय # |” 

असहयोग द्वारा सत्याग्रह फे सिद्धान्त के अनुसार समाजवादियों 
का कार्यक्रम है कि देश भर के किसानों, कारखानों, रेलों, खानों 
तथा दूसरे कामों में मज़दूरी या नौकरी कर मौजूदा व्यवस्था को 
चलानेवाली जनता को उनकी अवस्था और आवश्यकता का ज्ञान 

 मपाषीतिचादोहरपुण्द्। 
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कराकर इस व्यवस्था से श्रसददयोग करने का मार्ग बताया जाय | हिंसा 
ओर अन्याय की व्यवस्था से श्रसद्योग करना हिंसा नहीं, न इसमे 
किसी प्रकार की जबरदस्ती है। साधारण शब्दों में इस श्रसहयोग 
को देश भर के समी पेशों श्रोर उद्योग धन्दों की श्राम हड़ताल 
कहा जा सकता दे | इस श्रसहयोग में देश की उस सब जनता को 
भाग लेना चादिये जिन्हें जीवन निर्वाह के. लिये उचित श्रवसर 
श्रोर साधन नहीं मिल रहे श्रोर श्रपने परिश्रम का फल नहीं मिल 
रहा | मध्यम श्रेणी या ऊँची श्रेणी के श्रच्छे आमदनी पामेवाले 
लोग, जो शोपण की व्यवस्था में सहायक होकर अपना निर्वाह 
करते हैँ, यदि इस व्यापक ग्रहयोग में शामिल नहीं होते, तो उन्हें 
शोषित जनता का अंग न समभ मालिक श्रेणी का ही सहायक्र समभा 
जाय परन्तु समाज फे लिये पेदावार करने श्रौर शोपित होनेवाली श्रेणी 
के सभी ग्रंगों को इस व्यापक श्रवद्दयोग में शामिल होना चाहिये | 

इस व्यापक श्रसहयोग को सफल बनाने फे लिये प्रचार द्वाग 
जनता को राजनेतिक शिक्षा देने की श्रावशयकता दै | किसान, मज़दूर, 
मिल्नी, मुंशी, वावू उभी को यह समभना होगा कि वे पैदावार के 
महान्‌ कार्य के भिन्न-भिन्न अंगों को पूरा करते हैं, वे सव एक हैं | 
इस श्रतहयोग की सफलता जनता की एकता पर निर्भर करती दै । 
परिश्रम करनेवाली जनता में से जो व्यक्ति सावजनिक लाम, श्रपने श्रेणी 
हित और अपने वास्तविक हित को न पहचानकर शोषण की व्यवस्था 
को बनाये रखने के लिये सद्दायता देना चाद, उन्हें सत्याग्रह के उपाय 
द्वारा उनके अपने हित श्रोर जनता के सावजनिक हित को हानि 
पहुँचाने से रोकना दोगा | यह काम शारीरिक बल से नहीं बल्कि जनता 
की राय के दवाव (जिसे गाधीवाद नेतिक बल कहेगा) श्रीर 
अहिसात्मक धरना देने के तरीक़े से होगा # | 

# यह विचित्र बात है कि मजदूर या किसान जन अपने परिश्रम की 
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समाजवादी कार्यक्रम अहयोग ओर सत्याग्रह में किसी प्रकार के 
शारीरिक बल प्रयोग या हिंसा की तजवीज़ नहीं करता | यह बहुत 
सम्मव है कि मोजूदा व्यवस्था में जो श्रेणी श्रपने शासन द्वारा शोषण 
कर रही है, इस श्रसहयोग को असफल कर देने के लिये शत्नों और वल 
के प्रयोग द्वारा हिंसा करे। शब्नों श्रौर बल का प्रयोग पूँजीपति और 
शासक श्रेणी स्यम्‌ ही नहीं करती। इस काम के लिये वह शोषित 
श्रेणी किसान, मज़दूर र नौकरी पेरा लोगो मे से ही कुछ को किराये 
पर ले लेती है। शोषित भेणी पर शासन शोपित श्रेणी के लोगो का उप- 
योग करके ही किया जाता है श्रोर इस काय के लिये किये पर लिये 
गये लोगो का भी शोषण होता है। रोटियो के दाम पर वे दूसरो का 
राज क्रायम रखते हैं। समाजवादी कार्यक्रम शोषण की व्यवस्था का 
न्त करनेवाले आन्दोलन मे इन लोगो को भी शामिल करता है और. 
पेदावार का उचित माग मॉग्ने के लिये आन्दोलन करते हैं और अपने 
राथियों को इस आन्दोलन में विश्वासघात करने से रोकने के लिये धरना 
देते ह, तो महात्मा गाधी इसे हिंसा का फतवा दे देते है । कानपुर और 
. अहमदाबाद में मजदूरों ने जब अपने परिश्रम से मालिकों को पहुँचागे हुए 
मुनाफे में से कुछ माग मगर अपने वाल बच्चों का भूखा पेट भरने का 
आन्दोलन किया ओर इस आन्दोलन में साथ न देकर अपनी अणी को हानि 
पहुँचाने के लिये मिलों में जाने को तेयार मजदूरों के सामने मिल के दरवार 
पर लेट सत्याग्रह किया, तो महातमा गाधी ने मजदूरों के काम की निनदा 
की ओर भिल मालिकों का यह अधिकार स्वीकार किया ह दे पुलिस बुलवा - 
कर इन मबदूरों को गिरफ्तार करवा समते हैं। यदि शराव और विदेशी कपड़े 
से होनेयाही हानि से जनता को बचाने के लिये घना देना सत्याग्रह है, तो 
शोषण द्वारा होनेवाली हिसा में सहयोग देन से शने साथियों को रोकने के 
लिये मजदूरों का मिलों के दराने पर भरना देना क्यों हिंसा हो 
सकती है १ 
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उन्हे भी श्रेणी हित की राजनेतिक शिक्षा देना चाहता है। निजी संकु- 
चित सार्थ में फेंसे हुए कुछ शोषित लोग यदि आरम्म में अपनी श्रेणी 
का साथ न भी देंगे तो आन्दोलन श्रारम्भ हो जाने पर उनकी खे 
खुल जायँगी। शोषक भेणी को बलवान ओर स्वामी समझ कर यह 
लोग श्रपने स्वार्थ को पूरा करने के लिये उसका साथ देते हैं। श्ान्दो- 
लन आरम्भ होजाने पर जब यह लोग श्रपनी श्रेणी की शक्ति देखेंगे, 
अपना वास्तविक हित पहचान अपनी श्रेणी का साथ देने लगेंगे । उस 
समय “सेवक धर्मः ओर 'नमकइलाली # इन्हे शोपण करनेवाले मालिक 
के पक्ष मे नहीं रख सकेगी । यदि मालिक भेणी अ्रसहयोग करनेवाली 
शोषित श्रेणी पर हिंसा करेगी तो इस हिंसा फी जिम्मेदारी शोषित भ्रेणी 
पर न होकर शोषक माणिक श्रेणी पर होगी । ऐसी अवस्था मे शोषक 
श्रेणी के लिये यही बेहतर है कि बह सदा पीढ़ी दर पीढ़ी हिंसा सहने 
के बजाय एक दफे हिंसा सहकर जीवित रहने का श्रवसर ओर अ्धि- 
कार प्राप्त करले | 
, समाज फे सब कार्य मेहनत करनेवाली श्रेणी के परिश्रम से ही चलते 
हैं। शोषण की व्यवस्था से शोषित जनता के व्यापक असहयोग का 
परिणाम यह होगा कि समाज के सब्र काम बन्द हो जायेंगे। समाज 
+ सेवक का घर्म मालिक श्रेणी द्वारा अपने सिद्धान्त के लिये गढा हुआ 
चमं है जिसते मालिक दूसरे के शरीर ओर शक्ति द्वारा अपना स्वार्थ पूरा 
करता है । नमकहलाली के भाव की कल्पना मी इस प्रयोजन को पूरा 
करने के लिये ही की गई । यह बिचार कि नौकर या मजदूर मालिक का दिया 
खाता है, ठीक नहीं १ पैदा तो मजदूर, किसान या नौकर ही करता है । यह 
आत दूसरी दै कि मालिक उसे हथिया लेता है | वास्तव में तो मालिक ही 
मजदूर का पेदा किया घन या नमक खाता है । किसी का कोई काम या सेवा 
करके यदि भछदूरी या क्रोमत पाई जाय, तो उसे मजदूरी या क्रीमत देनेवाले 
की कपा नहीं समझा जा सकता १ यह परिम का मूल्य है, खेरात नहीं । 
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की शोषण ओर हिंसा के तरीक़े पर चलनेवाली मौजूदा व्यवस्था वन्द 
हो जायगी | परिश्रम करनेवाली श्रेणी के सहयोग के विना कोई व्यवस्था 
नहीं चल सकती | समाज का काम फिर से तमी आरम्भ हो सकेगा। 
जब परिश्रम करनेवाली श्रेणी श्रपनी शक्ति फिर से समाज के काम मे 
लगाने की तैयार होगी । 

परिश्रम करनेवाली शरेणी के सहयोग ओर निश्चय फे विना समाज 
चल नहीं सकता, इसलिये नवीन व्यवस्था उनके निश्चय के श्रनुसार 
होगी | यह व्यवस्था एक श्रेणी के दूसरी श्रेणी पर शासन और शोषण 
की घुराइयो से रहित होगी। इस समाज में सभी को समान रूप से 
परिश्रम करने का श्रवसर होगा | परिश्रम करनेवाली जनता की यह 
व्यवस्था किसी के लिये अन्याय न कर सकेगी । जन्याय करने का कोई 
साधन भी न रहेगा । समाजवादी व्यवस्था में जनता के राज की ऐसी 
व्यवस्था का ही ्मिप्राय है । 

इस ढंग से व्यवस्था बदलने में पेदावार के साधनो पर से किसी 
की मिल्कियत छीनने का साल नहीं उठता। मिल्कियत है क्या ? 
पदार्थो से मनुष्यों का सम्बन्ध ही मिल्कियत है । यह सम्बन्ध समाज की 
व्यवस्था पर निर्भर करता है | समाज इपे स्वीकार करता है तभी इसे 
माना जाता है। जब व्यवस्था नये सिरे से बनेगी, तो पदार्थों श्रोर 
साधनों से मनुष्यां के सम्बन्ध भी नये सिरे से बनेंगे | पैदावार के साधन 
उसी के अधिकार में रहेंगे जो उनका व्यवहार कर सकेगा | उनका 
उपयोग समाज की आवश्यकता को पूरण करने के लिये होगा । 

समाज मे ऐसी शोषणरहित, श्रेणीरदित व्यवस्था कायम हो जाने 
पर जिसमे देश के प्रत्येक व्यक्ति को जीविका निर्वाह का समान अवसर 
हो, प्रत्येक व्यक्ति को अपने परिश्रम का फल पा सकने का अधिकार 
डो, समाज के सार्वजनिक और शासन सम्वन्धी कामों के प्रवन्ध में राय 
देने का हक़ हो, किसी प्रकार का दमन और पराधीनता शेष नहीं रह 
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सकती । समाजवाद ऐसी श्रवस्या को ही सत्य और श्रहिंता समझता 
दै और उसे सत्याग्रह और अहिंसात्मक अ्रसहयोग के कार्यक्रम से प्रा 
करमा चाहता है । यही सत्याग्रह और भ्रहिसात्मक असहयोग गांधीवाद 
के भ्राध्यात्मिक सत्य रौर ्रहिंसा फे उद्देश्य मे उभार निर्जीव शव 
हो जाता है। 

सत्य, श्रहिंसा, सत्याग्रह और श्रसहयोग एक ही बस्तु हवै । समाज- 
वाद इनके द्वारा समाज के लिये नयी परिस्थितियों में नवीन व्यवस्था 
कायम कर विकास और सफलता के मार्ग की श्रड्चनों को संघष द्वारा 
दूर करना चाहता है। गाधीवाद मृतक युगा की व्यवस्था को मौजूदा 
परिस्थितियों पर लादकर समाज को गतिहीन कर देना चाहता है ताकि 
श्रधिकार और शासन के आसन पर बैठी भेणी के कदम न लडराडायें | 

पुरानी व्यवस्था की रक्षा के लिये गाधीवाद की यह पत्तपात पूणं 
अहिंसा जनता की हिंसा है क्योकि वह हिंसा की व्यवस्था से निकल 
कर स्वतंत्र और सशक्त बनने का मार्ग समाज के लिये रोक रही है। 
इसका बहुत स्पष्ट प्रमाण है गाधीवादी काग्रेंस का १६४० का व्यति" 
गत सत्याग्रह आन्दोलन जो बिना किसी निश्चित राष्ट्रीय उद्देश्य के, 
सरकार की नीति के नेतिक विरोध के नाम पर, राष्ट्र की शक्ति का 
जून कर रहा है। ' 
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सन्‌ १६२० से १६४० तक काग्रेस गाधीवादी नीति के नेतृत्व में 
स्वराज्य के लिये दो दफे सत्याग्रह युद्ध कर चुकी है। सन्‌ १६४० 
अक्टूबर से एक तीसरा सत्याग्रह आन्दोलन चल रहा है। गाधीवादी 
राजनीति का खोत आध्यात्मिकता और ईश्वर की प्ररणा म रहता है 
इसलिये सासारिक बुद्धि की पकड म वह ज़रा कठिनाई से श्रा सकता 
है | सन्‌ १६४० से चलनेवाला यह आन्दोलन शा+द गार्धाव;द की बहुत 
गहरी नीति दै, इसलिये वह समक से श्रोर भी अधिक दूर चला गया 
है | न केवल इस आन्दोलन का ढंग विचित्र है, वल्कि इसका उद्देश्य 
भी ञ्रदूसुत है | 

इस श्रान्दोलन की विशेषता समझने के लिये आन्दोलन आरम्भ 
होने की परिस्थितियो को याद कर लेना उपयोगी होगा । कुछ गाधी- 
वादी राजनीतिज्ञो का कहना है कि स्वराज्य फे लिये आरम्भ किया 
गया आन्दोलन समासत कभी भी नहीं हुआ, वह अवस्था के अनुसार 
केवल रूप वदलता रहा है | सत्याग्रह कमी स्थगित हो जाता है और 
कभी धह जारी हो जाता है। हम यहाँ १६४० अक्टूबर से जारी हो 
जाने वाले सत्याग्रह का ही ज़िक कर रहे हैं | 

सन्‌ १६३७ में काग्रेस के मंत्री पद स्वीकार कर लेने के बाद 
सत्याग्रह स्थगित हो गया था और आन्दोलन ने गाधीवादी राजनीति 
के अनुसार रचनात्मक कार्यक्रम का रूप ले लिया था । काग्रेसी सरकारो 

& अखिल मारतीय कांग्रेस कमेटी के पूना अधिवेशन सितम्बर १६.४० 
में महातमा गाधी ने कहा था कि यह अन्तिम सत्याग्रह आन्दोलन होगा । 
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के ज़माने मे, जग्र काग्रेस के प्रतिनिधि ब्रिटिश सरकार की आधीनता 
मे प्रान्तों का शासन चला कर स्वराज्य पाने का यत्ष कर रहे थे, देश 
की जनता शरोर सर्वसाधारण काग्रेसी संतुष्ट नहीं थे । काग्रेस के नेताश्रों 
से वे लयातार श्रान्दोलन को आगे बढ़ाकर जनता के जीवन की कठि- 
नाइयों को दूर करनेवाले कार्यक्रम को अमल मे लाने की माँग कर 
रहे थे। न्रिपुरी काग्रेस के अधिवेशनों में यह बात खूब सपष हो 
गई थी । 
काग्रेस के त्रिपुरी श्रधिवेशन में र ख़ासकर रामगढ़ अधिवेशन 
में काग्रेस नेताओं ने जनता को यह भरोसा दिलाया कि पूर्ण सवराज्य-- 
सुकस्मिल आज़ादी ही काग्रेस का उद्देश्य है, काग्रेस जनता को 
उस उद्देश्य की ओर श्रवश्य ले जायगी । जनता को उस महान कार्य फे 
लिये तेयार हो जाना चाहिये । नेताश्रों के विचार मे जनता स्वराज्य 
के युद्ध के लिये तेथार नहीं थी और जनता समझ रही थी कि नेता 
स्वराज्य फे लिये युद्ध को टाल रहे हैं। त्रिपुरी और रामगढ़ में 
प्रस्ताव पास करके जनता को विश्वास दिलाया गया कि काग्रेस भारत 
की जनता फे लिये स्तरराज्य प्राप्त करने के उद्देश्य ओर मार्ग पर दृढ़ 
है । पूर्ण स्वराज्य से कम किती भी बस्तु को वह स्वीकार नहीं करेगी | 
शासन की उस व्यवस्था से जिसके कारण देश के सवसाधारण का 
जीवन दूभर हो रदा दै, वह कभी सहयोग नहीं कर सकती । शोषण 
की साम्राज्यशाही व्यवस्था से अपना विरोध दिखाते के लिये साम्राज्य- 
शाही नीति के विरोध की भर किसी मी साम्राज्यशाही युद्ध में देश 
के भाग न लेने की प्रतिशा काग्रेस ने दोहराई | 
जनता में अपनी असह्य अपस्या के प्रति इतना असंतोष था कि 
काग्रेस की वेधानिक श्रौर धीमी नीति के विरोध में प्रदर्शन होने लगे । 
कांग्रेस के अधिवेशन के दरवाज़े पर ही 'समभोता-विरोधी-सम्मेलन? 
भी हुआ | काग्रेस के नेताओं के विचार मे समझौता विरोधी सम्मेलन 
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कुछ लोगो की शरारत दी जॅची | यहाँ इम समभोता विरोधी सम्मेलन 
करनेवालो श्रौर कांग्रेसी नेताश्रों की ईमानदारी की तुलना नहीं कर 
रहे | समझोता विरोधी सम्मेलन के उद्देश्यों की तह में चाहे जो कुछ 
रहा हो, परन्तु इस वात से इनकार नही किया जा सकता, कि चोटी के 
सभी लीडरो के विरोध के बावजूद जनता की सहानुभूति की दृष्टि से 
समझौता विरोधी सम्मेलन असफल नही रहा | जनता कूटनीति नही 
सम सकती | किसी इद तक वह श्रदूरदशों भो हो सकती है और अव- 
सरवादियो के धोखे में भी फेस सकती है परन्तु इतना ठो स्पष्ट था कि 
जनता अपनी हालत से वेचेन होकर परिवतंन के लिये श्रधिक उत्साह 
पूर्ण तरीके से कदम उठाने के लिये तड़प रही थी। काग्रेस के समाज- 
वादी और कम्यूनिस्ट लोगों ने संस्था के रूप में समझौता विरोधी 
सम्मेज्ञन मे सहयोग नहीं दिया वे काग्रेस के मुङाविले मे दूसरी 
प्रतिद्वन्दी संस्था बना देना उचित नहीं समते थे। वे महात्मा गाधी 
आर गाधीवादी नेताओं की छत्रछयाया मे चलनेवाली काग्रेस के साथ 
ही रहे, परन्तु इस काग्रेत में उन्होंने उसी कार्यक्रम पर ज़ोर दिया 
जिसका माँग समझोता विरोधी कानफ्रे। करनेवाला दल कर 
रहा था। 
रामगढ़ काग्रेस का श्रधिवेशन संचेप में स्वतंत्रता के जिये जनता 
के नये उत्साह ओर दृढ़ निश्चय से सत्याग्रह युद्ध आरम्म करने का 
निश्चय था परन्तु इस निश्चय में ओर वीस वर्ष पहले आरम्भ किये 
गये सत्याग्रह युद्ध मे एक मारी अन्तर था । वीत वर्ष पूर्व नेताओं 
ने जनता को युद्ध के लिये पुकारा था। इस समय जनता नेताओं पर 
युद्ध आरम्भ करने के लिये ज़ोर डाल रही थी | काग्रेस की सन॑साधारण 
जनता और काम्रेस पर श्रथिकार रखनेवाली श्रेणी का मेद बढ़ता जा 


रहा था। 
काग्रेस के नेता इस समय बिचित्र परिस्थिति मे थे। साम्राज्यशाही 


१४२ | [ गांधीवाद को शवयात्रा 


युद्धों से असहयोग करने के प्रस्ताव काग्रेस पिछुले कई वषे से लगातार 
पास करती आ रही थी । १६३६ सितम्बर में युद्ध आरम्म हुआ श्रोर 
ब्रिटेन चे भारत को मी इस युद्ध का हिस्सेदार बना दिया | कांग्रेस के 
नेतृत्व के सामने प्रश्न आया, वे क्या करे ! भारत के ग्यारह प्रान्तों में 
से नो प्रान्तों पर काग्रेस मंत्री मएडलों का शासन था| शासन की जिम्मे- 
वारी सिर पर होने के कारण वे इस युद्ध में सहयोग दे, या कांग्रेस के 
अस्तावों के अनुसार असहयोग करें ! इस प्रश्‍न को दो हष्टिकोणो से देखना 
ज़रूरी था, एक तो यह कि काग्रेस की नीति का जनता पर क्या प्रभाव 
पढ़ता है और दूसरा शासन के धिकार किस प्रकार बढ़ाये जा 
सकते हैं | 
काग्रेस का रवेया सदा रहा है, जनता की पुकार का बोझ सरकार 
पर डालकर सुधारों की मॉग करना | इस नीति से लाम उठाने के 
लिये यह मोक़ा बहुत श्रनुकूल जान पडा | काग्रेत चुनाओ के मैदान 
में अपनी शक्ति ब्रिटिश सरकार को दिखा चुकी थी। भारत की जनता 
के नाम, वायसराय की सहायता की अपीलो से कांग्रेस यह भी ख़याल 
कर रही थी, कि उनके असहयोग का प्रभाव इस समय बहुत पड़ेगा । 
इस बारे में भी सन्देह न था कि जनता श्रान्दोलन के लिये तेयार थी। 
काग्रंस ने जनता का विश्वास अपने प्रति हह बनाये रखने के लिये 
ओर सरकार पर दबाव डालने के लिये नवम्बर १६३६ में सरकार से 
असहयोग कर दिया । 
इस असहयोग का कारण जनता को बताया गया कि कांग्रेस पूणं 
स्रराज्य--जनता के राज-के लिये लड़ेगी । साम्राज्यशाही युद्ध मे वह देश 
की शक्ति बलिदान नहीं होने देगी। ब्रिटिश सरकार के सामने कारण 
रखा गया कि ब्रिटिश सरकार ने भारत को युद्ध मे जनता के प्रति- 
निधियो, यानी काग्रेस की राय के विना ही घतीट लिया । यह मारत 
का श्रपमान है। मारत युद्ध में सहयोग स्वयम्‌ अपने निश्चय, अपनी 
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इच्छा और लाम के विचार से ही दे सकता है। ब्रिटेन से युद्ध का 
उद्देश्य स्पष्ट करने के लिये कहा गया | माँग पेश की गई कि ब्रिटेन 
भारत को स्वराज्य दे दे तो यह मान लिया जायगा कि यह युद्ध 
साम्राज्यशाही युद्ध नहीं श्रोर फिर मारत अपने जन-धन से युद्ध मे 
सहायता करेगा | 
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कांग्रेसी मंत्री मण्डलों के इस्तीफे दे देने के वाद ग्यारह मास तक 
आन्दोलन की पेतराबाज़ी दोती रही। जनता को सत्याग्रह द्वारा मृत्य 
का सामना कर सतराज्य की लडाई लड़ने के लिये तैयार होने को कहा 
गया ओर कांग्रेसी नेता सरकार से युद्ध म भारत की सहायता का भाव 
तोज्ञ करते रददे। महातमा गाधी कांग्रेस के दूत बनकर वायसराय से 
मिलते रहे । काग्रेस के नेताओं को आशा थी कि उनकी मागें सरकार 
मंजूर कर लेगी । इसका मतलव स्पष्ट था कि वे भारत की स्तरतत्रता 
के लिये लडाई की तैयारी नहीं कर रहे थे, मॉग रहे थे कुछ ओर 
अधिकार | 

जुन १६४० मे काग्रेस ने श्रपनी कार्यकारिणी ( वर्किंग कमेटी ) 
समिति के प्रस्ताव मे सरकार को यह इशारा दिया कि स्तराज्य के 
मामले में काग्रेस वेशक्र अहिंसा श्रोर निशत आन्दोलन के सिवा 
आर किसी उपाय पर विश्वास नहीं रखती ; परन्तु' वाहरी ग्राक्रमण 
के मामले मं इस नीति का उपयोग ज़रूरी नहीं अर्थात्‌ काग्रेस 
की सहायता का मूल्य मिलने पर वह अपना सहयोग युद्ध न दे 
सकती है | 

काग्रेस का यह प्रस्ताव गाधीवाद की श्रादिसा को उद्देश्य मानने 
की नीति के विरुद्ध था। परन्तु इस समय काग्रेस का नेतृत्व करने- 
वाले दल के सामने सरकार ते समझौता करने का प्रश्न मुख्य था। 
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राजनीति में आध्यात्म श्रौर धर्म को मिला देने की कठिनाई इस 
समय काग्रेस के नेताश्रों के सामने आई । वे युद्ध की स्थिति से लाभ 
उठाना चाहते थे परन्तु महात्मा गाधी श्रहिंसा के पालन पर डटे थे | 
अपना काम गाधीवाद से निकलता न देख उन्होंने गाधीवादी नीति 
को अमल न आने थोग्य आदर्श वताकर एक ओर ढकेल दिया 
परन्तु महात्मा गाधी की प्रशंसा अवतारी पुरुष के रूप में भी अवश्य 
कर दी । महात्मा गांधी को काग्रेस की यह अनीति पसन्द नहीं आई । 
उन्होने जुलाई फे प्रथम सप्तास के हरिजन मे काग्रेस के नेताओं पर 
पद ग्रहण के लोभ के छीटे कसे। इतना होने पर भी गाधीवाद और 
काग्रेस का पूँजीवाद दोनों एक दूसरे की सहायता बिना नहीं चल 
सकते थे इसलिये भून के अन्त मे काग्रेस के प्रतिनिधि की हेतियत 
से महात्मा गाधी को वायसराय से मुलाकात करनी ही पड़ी । 8 
सरकार पर दवाव डालने श्रौर जनता को संतुष्ट करने के लिये 
खराज्य प्राप्ति के लिये आन्दोलन चलाने की बाते ज़ोर शोर से की 
जा रही थी । आन्दोलन की बातें तो की जा रही थीं परन्तु आन्दोलन 
चलने पर वह काग्रेस की नेताशाही के हाथ में नही रहेगा, यह बात 
रामगढ़ के प्रदशनों से स्पष्ट हो चुकी थी श्रान्दोलन चलने पर शासन 
के अधिकार हथियाने का जो मोका श्राया था उससे लाम उठाने की 
आशा भी बिलकुल छोड देनी पडती। आन्दोलन समाप्ति के बाद 
उस भूचाल से ब्रया अवस्था पैदा होती, इसे कौन बता सकता था। 
सबसे बड़ी कठिनाई यह थी कि मदात्मा गाधी श्रौर गाधीबाद कांग्रेसी 
* इस मुलाकात में यदि महातमा गाधी ने सत्य और हृदय की 
निष्फपटता से काम लिया होगा तो वायसराय के सामने महात्मा गाधी ओर 
काग्रेस की विग कमेटी के भेद मी जाहिर हो गये होगि। वायसराय साहब 
को यह समझने में कुछ भी दिकुत न हुई होगी कि वास्तविक आन्दोलन 
का कुछ भय नहीं \ 


बा 
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नेताओं की रदषा जनता से करने के लिये आगे नहीं बढ़ रहे थे | 
ऐसी अ्रवस्था में आन्दोलन के बजाय सरकार से समभौते का मागं 
ही काग्रेस नेताशाही को ठीक जेंचा | समभोते को आसान बनाने के 
लिये काग्रेस वर्किंग कमेटी ने जुलाई के प्रथम सप्ताह भें अपनी माँग 
को और घटाया | वर्करिग कमेटी की मॉग थी--“पूणं खतत्रता के 
वायदे की धोषणा तो तत्काल ही हो जानी चाहिए। सरकार का 
काम जेते चल रहा है चले) केवल केन्द्र में एक अस्थायी सरकार 
जनता के प्रतिनिधियों की सरकार के रूप में स्थापित हो जाय # | 
इस केन्द्रीय सरकार के साथ प्रान्तीय सरफारो का सीधा सम्बन्ध होना 
चाहिए. | ऐसा हो जाने पर कांग्रेस युद्ध में ब्रिटेन की सहायता के लिये 
पूरे तौर पर जुट पड़ेगी ।” बिंग कमेटी के दिल्‍ली और पूना के प्रस्तावो 
में यही वात थी | 

आन्दोलन गाधीवादी नीति को भी मंजूर नहीं था परन्दु जिस 
अहिंसा, धर्म और नेतिकता के जय-जयकार से गाधीवाद ने जनता 


. पर कब्ज़ा करने में सफलता प्रात की थी, काग्रेस नेताशाही ( काग्रेस 


हाईकमाणड ) द्वारा श्रधिकारो के लिये उस श्रहिंसा को यों वेच दिया 
जाना गाधीवाद को सह्य न था। अ्रहिंसा श्रौर प्रेम की प्रतिष्ठा के लिये 
इस समय याधीवाद ब्रिटिश सरकार के प्रति सहानुभूति दिखाना 
चाहता था अधिकारों की मॉग करना नही । काग्रेस नेताशादी बिना कुछ 
पाये अपनी सहानुभूति देने को तेयार न थी इसलिये दोनो में “चख- 
चख” हो ही गई | गाधीवाद ने काग्रेस की नीति को पद अधिकार 


का लोम वताया श्रोर परम गाधीवादियों को काग्रेस से इस्तीफे देकर 


» इस अस्थायी सरार का मतलब था, केन्द्र में एक कमेटी की नियुक्ति” 
जिसमें कांग्रेस का प्राधान्य रहे । वायसराय को कॉसिल काग्रेस की माँग 
को पूरा कर सकती है यदि उसमें काग्रेस का प्राधान्य हो परन्तु बायसराय 
कांग्रेस की शक्तिं को इतना अधिक नहीं बढा देना चाहते ॥ 
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आहर निकल आने के लिये कहा। महात्मा गाधी ने फेसला दिया 
कि काग्रेस श्रिता के परम धर्म से गिर रही है। मानों, काग्रेस का 
धर्म स्वराज्य या शासन श्रधिकार पाना नहीं, श्रहिंता की साधना 
हीथा†। 

गाधीवाद को उनका प्रयोजन सिद्ध करने फे बजाय स्वयम्‌ उन 
पर आक्रमण करते देख काग्रेस नेताशाही तिलमिला उठी । श्रखिल- 
भारतीय काभेस कमेटी के पूना श्रधिवेशन में ( २७-२८ जुलाई १६४० ) 
जनता के सामने गाधीवाद की अ्अव्यबहारिकता की खूब कलई खोली 
गई ! श्री भूलामाई देसाई ने बताया--काग्रेस ग्रहिसा से नहीं गिर 
रही बल्कि महात्मा गाधी ही ऊपर चढे चले जा रहे हैं। श्रहिंसा में 
हमारा विश्वास पहले का सा ही है परन्तु उसे इम संसार की वर्तमान 
दशा के साथ मिलाकर देखना चाहते हैं”""यहीं हमारा महात्मा 
गाधी से मतमेद है | काग्रेस राजनेतिक संस्था है । अहिंसा का प्रचार 
करना उसका उद्देरय नही । जिस बात को पूरा करने का हमें स्वय 
विश्‍वात नहीं, उसके लिये वायंदा करना गहरी वेइमानी होगी । 

श्री राजगोपालाचार्य ने स्थिति यो स्पष्ट की-शुद्ध श्रहिसावादियों 
से मेरा कहना है कि श्रगर आप मानते हैं कि बिना सेना फे राज्य 
संचालन किया जा सकता है, तो आप भारी ग्रलती करते हैं। खुद 
भह्ात्माजी श्रव तक क्या करते रहे हैं? रंगरूट भरती का श्रान्दोलन 
उठाने के समय (१६१४) कया अहिंसा में उनकी निष्ठा कुछ कम थी ! 
हिन्दुस्तान को तुरंत पूर्ण स्वाधीन बनाना असाध्य कार्य हो सकता 
है। यही सोचकर हमने केन्द्र में तुरंत राष्ट्रीय सरकार की स्थापना 
की मॉग पेश की है। वह मंजूर करली जाय, तो हमें ब्रिटेन की 

+ यदि महात्मा गाधी के विचार में काग्रेस अब तक हिंसा की साधना 
आदर्श रूप में करती आ रही थी, तो उनके स्तयम्‌ काग्रेस के मेम्बर न बनने 
का फारणु कया था १ 
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सहायता करनी चाहिये ।““"'में इस प्रश्न पर व्यवहारिक दृष्टि से 
विचार करना चाहता हूँ। हम स्वतंत्रता चाहते हैं)" हमें 
देखना होगा कि इस कार्यवाही से हम आगे बढ़ सकते हैं या 
नहीं १ ।“"““इसलिये ब्रिटेन से यह कहने में कोई श्रसगति नहीं 
कि अगर दुम हमारी माँग पूरी कर दो, तो हम भारत फे जन-धन से 
तुम्हारी सहायता करेंगे | परिस्थिति बदल जाने के कारण हमे श्रपनी 
मॉग नये र निश्चित रूप में पेश करनी पडी है २। आ राजयोपाला- 
नायै ने यह भी याद दिलाया कि कराची काग्रेस मे महात्मा गाधी ने 
भारत की जनता के लिये हथियार रखने के श्रधिकार की माँग की थी, 
उसका अ्रहिसा से वया सम्बन्ध था ? 

सरदार पटेल इससे भी अधिक साफ वात कह गये--“लडाई 
शुरू होने पर जब गाधीजी पहले वायसराय से मिले, तो यह आश्वा- 
सन दे आये कि मेरा बस चले तो इस सकट के समय ब्रिटेन को 
शर्त कराये विना हौ मदद दिलाऊँ ३।'"''" गाघीजी सव कुछ कर 
सकते हैं । उनकी घरावरी हम नहीं कर सकते |” स्वाधीन हुए बिना 
यदि इम ब्रिटेन की मदद करने लग जाये, तो हमारी पराधीनता का 
वन्धन कसने के लिये हमारी ही शक्ति का उपयोग होगा ।"“'हम ऐसे 
मूख नही |? 

काग्रेस के प्रधान मौलाना अब्बुलक्लाम आज़ाद ने काग्रेस का 
निश्चय को प्रकट करने के लिये कहा--“काग्रेस ने महात्मा गाधी का 
नेतृत्व यम रखने फे लिये पूरी कोशिश की लेकिन फिलहाल वह 
कामयाब नहीं हुई । श्रगर श्रगली लढाई में काग्रेस को महात्मा गाधी 

१--अमिग्राय है ब्रिटेन को सहायता देकर इम स्वराज्य पा सकते हैं या 
नहीं ! २--इसका अर्थ यह हो समता है फि यदि युद्ध आरम्म न होता 
तो आन्दोलन की परिस्थिति न न आती । २--यह आश्‍वासन अहिसा पालन 
के लिये सिद्धान्त रूप से युद्ध के विरोध के कहों तक अनुकूल है ? 
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का नेतृत्व प्रा नहीं हो सका शरोर श्रगर ज़रूरी हुआ, तो ऐवी हालत 
में काग्रेत नेतृत्व की जिम्मेदारी स्वथं सम्मालेगी |? # 

मोलाना आज़ाद ने महात्मा गाधी के नेतृत्व के विना ही लडाई 
चलाने का विचार प्रकट किया था, परन्तु शायद उनका श्रमिप्राय 
सरकार से समभोते से ही था। लडाई या लड़ाई का तमाशा रचने 
की आवश्यकता पड़ते ही फिर महात्मा गाधी को डिक्टेटर बनाना 
पडा क्योकि इसके बिना जनता को प्रभावित नहीं किया जा सकता 
था। श्रलबत्ता, समझोता करने के लिये कामेस महात्मा गाधी की 
सहायता बिना मी तैयार थी । काग्रेस की यह सब तजवीज़े सरकार ने 
नामजूर कर दीं। इसका कारण एक हद तक यह था कि वायसराय 
गेरकाग्रेसी दलों फे सहयोग पर भरोसा कर सकते ये। इलावा इसके 
नचतुर ब्रिटिश नीतिश जनता की माँगो शौर काग्रेस नेताशाही की मॉगों 
में अन्तर देख रहे थे | इतना ही नही, काग्रेस की नेताशाही और 
महात्मा गांधी का भेद भी उनके सामने प्रकट था | फिर आन्दोलन के 
भय का श्रथ ही क्या था ? 

काग्रेस की सहायता श्रौर समोते की सब तजवीज़े ठुकरा दी जाने 
के बाद भी काग्रेस नेताशाही को आन्दोलन मंजूर न था। उसमें दो 
भय थे | प्रथम तो ्राम्दोलन का रूप इस प्रकार का हो जाने का भय था 
कि काग्रेस की नेताशाही का नेतृत्व उसमें कायम नहीं रह सर्कता था। 
दूसरे भारत की पूँजीपति भेणी युद्ध से र्थिक लाम उठने के मोक 
को आन्दोलन द्वारा बरबाद नहीं कर देना चाहती थी। परन्तु 
आन्दोलन के वायदों से जिस जनता को काग्रेस की सहायक और 
समर्थक बनाया गया _समथक बनाया गया था, उसे किस अकार संतुष्ट रखा जा सकता था! 

+ अरहिसा के सम्बन्ध में काग्रेस के प्रमुख नेताओं के यह विचार 
सिद्धान्त रूप से श्री के० एम० मुन्शी के विचारों से मित्र नहीं परन्तु महात्मा 
गाची ने इन्हें काग्रेस से इस्तीफा देने की सलाह नहीं दी । 
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: काग्रेस का जीवन ख़तरे में पड गया | आन्दोलन चलाये विना ही 
कांग्रेस की प्रतिष्ठा की रचा करना ज़रूरी था | जनता पर काम्रेस का 
प्रभाव रखना आवश्यक था। इसके लिये काग्रेस नेताशाही ने फिर 
भद्दात्मा गाधी की शरण ली | 

महात्मा गाधी समभोते की नई तजवीज़ लेकर वायसराय के पास 
पहुँचे । इस तजवीन्ञ में पूर्ण स्वराज्य र शासन के अधिकारो की सव 
मागे रद्द हो चुकी थीं। वस एक ही माँग' शेष रह गई थी--'किसी 
प्रकार काग्रेस की प्राण रचा ओर मान रचता हो |” माँग थी कि काग्रेस 
का यह अधिकार स्वीकार कर लिया जाय कि अहिंसा के प्रचार के 
लिये उसे युद्ध विरोधी प्रचार करने का श्रधिकार' है | 'युद्ध विरोधी 
प्रचार का श्रधिकार' युद्ध का विरोध करने के लिये नहीं, केवल 
एक अधिकार प्राप्त कर काग्रेस की प्रतिष्ठा क्रायम रखने के लिये। 
इस बात का निश्चय सरकार को दिलाया गया कि काग्रेस को» 
ब्रिटिश सरकार के प्रति सहानुभूति है। ब्रिटेन इस समय युद्ध के संकट 
में पंसा दै इसलिये फिलहाल स्व॒राज्य की माँग मी मुल्तवी है | युद्ध 
के समय ब्रिटेन की राह में कोई श्रड्चन डालना भी काग्रेस उचित 
नहीं समझती । ऐसी श्रवस्या में युद्ध विरोधी प्रचार का प्रयोजन ही 
क्या ! ओर ब्रिटिश सरकार को ही काग्रेस के युद्ध विरोधी प्रचार के 
विरुद्ध कया शिक्रायत हो सकती है ! 

समभोते से निराश होकर काग्रेस की नेताशाही ने महात्मा गाधी 
की अव्यावहारिक श्रहिसा के विद्धात को फिरसे अपना लिया । २ अ्रगस्त 
के दिन महात्माजी से मुलाक़ात कर मौलाना आज़ाद ने एलान किया 
कि यदि सरकार ने काग्रेस की तजत्रीज़ को नामंज्ञर कर दिया, तो काग्रेस 
फिर से महात्मा गाघी के नेतृत्व को पूण रूप से स्वीकार करेगी अर जो 
कोई निश्चय होगा, वह महात्मा गाधी के आदेश के अनुसार ही होगा )% 

भ इस एलान से यह वात बिल्कुल साफ हो जातो है कि कांग्रेस नेता 
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२७ रौर २८ जुलाई को पूना में जिन काग्रेसी नेताओं ने सरकार . 
से समझोता हो जाने की आशा में गाधीवादी नीति की श्रव्यवहारिकता 
की पोल खोली थी, उन्हीं नेताश्रों ने आन्दोलन चलाने फे लिये 
मज़बूर होकर १५ सितम्बर, ४०, के अखिल भारतीय काग्रेस के अषि" 
वेशन में जनता को समझाया कि एक मात्र महात्मा गाधी ही उन्हे 
स्वतंत्रता की ओर ले जा सकते हूँ | सरदार पटेल ने जनता से श्रपील 
की कि वे एकमत से प्रस्ताव पास करें और दुनियाँ को गाधीजी के 
प्रति अपनी भक्ति दिखा दे । उन्होंने यह भी विश्वाम दिलाया कि यदि 
सन्‌ १६२० ओर १६३० जैसा वातावरण होता, तो महात्मा गाधी 
सावेजनिक आन्दोलन कर देते | १६२० और १६३० जैसे बातावरण 
से अभिप्राय कया था, समझना कठिन है| पहले की अपेत्षा श्ब अन्तर 
यह आ गया है कि जनता की श्रवस्था अधिक श्रतंतोषणनक हो गई 
है श्रोर जनता में जागति भी अधिक है | 
श्रिता प्रचार का युद्ध विरोधो आन्दोलन आरम्भ करने से पहले 
महात्मा गाधी एक दफे फिर वायसराय के पास पहुँचे। यदि आन्दोलन 
आरम्म करना ही था, तो उसके लिये वायसराय से मिलाने की कया 
ज़रूरत हो सकती थी ! कांग्रेस जो कुछ करती, सरकार के सामने स्रम्‌ 
ही आरा जाता | वायसराय से मिलने का प्रयोजन यही हो सकता था 
कि ब्रिटिश सरकार अहिंसा प्रचार के नाम पर कांग्रेस का 'युद्ध विरोध 
करने के श्रधिकार' सरकारी तौर पर स्वीकार कर ले, काग्रेस की प्रतिष्ठ 
जनता की नज्ञरों में बच जाय श्रौर आन्दोलन को टाल दिया जा 
सके | अगर सरकार काग्रेस की यह प्रार्थना मान लेती, तो इससे कांग्रेस 
अपनी प्रतिष्ठा की रक्षा के विश्वास में युद्ध विरोध का प्रचार करने की 
ुसीबत से बच जाती । इससे न तो युद्ध बन्द हो जाता और म युद्ध में -शुसधित से वच जाती । इससे न तो युद्ध बन्द हो जाता और न युद्ध में _ 
शाही गांधीवाद में बिश्वास नहीं रखती बल्कि अपना प्रयोजन सिद्ध करने के 
लिये उसे हथियार के तौर पर उपयोग में लाती है । 
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होनेवाली हिंसा ही दूर हो जाती। चारो सिरे मजबूर होकर महात्मा 
गाधी के नेतृत्व में काग्रेस को आन्दोलन का निश्चय करना पडा | इस 
आन्दोलन के सम्बन्ध में यह बातें ध्यान मे रखना ज़रूरी हैः-- 

आशिक परित्थितियों के कारण विवश होकर जनता जीवन की 
कठिनाइयो को दूर करने के लिये श्रान्दोलन का तक़ाज़ा कर रही थी। 
यदि काग्रेस आन्दोलन आरम्भ न करती तो जनता का असंतोष अपने 
लिये श्रान्दोलन की राह स्वयम्‌ हूँ लेता | इस प्रकार के श्रान्दोलन 
किसानों के ्रसंतोष फे रूप में ओर मज़दूरों की आथिक स्थिति के 
सुधार की माँग के रूप में जगह-जगह उठ रहे ये । किसी सावंजनिक 
राजनेतिक आन्दोलन के आरम्म होबाने पर शोषित श्रेणियो के स्थानीय 
आन्दोलन राजनेतिक रूप लेकर बहुत प्रवतत हो जाते | ऐसे ्रान्दोलन 
काग्रेस की नेताशादी और गाधीबाद को मजूर नहीं थे | काग्रेस के 
बिल्कुल चुप पड़े रहने से जनता का विश्वात काग्रेस पर न रहता | देश 
की पूँजीपति शरेणी युद्ध की वस्या मे आशिक लाम फे अवसर को 
आन्दोलन के पचड़े में नहीं खो देना चाहती | शोपितों में श्रेणी भावना 
पैदा हो जाने के कारण श्रपने हितों ओर अधिकारों के अनुकूल स्व- 
राज्य का एक रूप उन लोगों की कल्पना मे समा गया है जो काग्रेस 
की नेताशाही ओर गाथीवाद के स्वराज्य की कल्नना से भिन्न है। इन 
सत्र बातो को ध्यान में रखते हुए. एक ऐसे कार्यक्रम की ज़रूरत थी जो 
सार्वजनिक राजनेतिक आन्दोलन के कारण पैदा होनेवाली थ्राशंकाश्रं 
को दूर रखकर, काग्रेस के नेतृत्व को कायम रखे | 


विचित्र राजनेतिक आन्दोलन 
आन्दोलन से बच निकलने का कोई भी उपाय न देखकर महात्मा 


गाधी के नेतृत्व मे एक विचित्र राजनेतिक आन्दोलन चलाया गया । 
इस श्रान्दोलन का नाम है “व्यक्तिगत सत्याग्रह! | आन्दोलन एक सामू- 
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हिक कार्य है। क्रिसी व्यक्तिगत के कार्य को आन्दोलन नहीं कहा जा 
सकता | जिस आन्दोलन में बीस-पच्चीस हज़ार व्यक्ति माग लें, उसे. 
व्यक्तिगत किस तरह समभा जा सकता है ! काग्रेस फे इस सत्याग्रह- 
आन्दोलन को व्यक्तिगत ्रान्दोलन का नाम देने का प्रयोजन है, उसे 
आम जनता के सम्पर्क से दूर रखकर कुछ चुने हुए व्यक्तियों के चेत्र 
में सीमित रखने का ,श्रभिप्राय ! ऐसा करने का कारण यही है कि 
श्रान्दोलन जनता की स्वाभाविक माँग को पेश नहीं करता, बल्कि एक 
वनावटी सवाल को पेश करता है यह भय है कि मौझा पाते ही जनता 
का श्रान्दोलन इस ढोंग को दबाकर वास्तविकता को सामने रख देगी । 
यदि आन्दोलन से जनता का हित पूरा हो रहा हो, बह उसके 
हृदय से उठा हो, तो जनता का श्रविश्वास करने का क्या कारण हो 
सकता है! 
मौजूदा आन्दोलन में कारे की गाधीवादी नेताशाही का जनता 
में अविश्वास होने का कारण स्पष्ट है| काग्रेस नेताशाही ( काग्रेस हाई 
कमारड ) खूब जानती दै कि जनता की माँग जीवन निर्वाह का अवः 
सर प्राप्त करने की है। जनता चाहती है, जीवन रक्षा का अधिकार | 
महात्मा गाधी इस अधिकार से श्रधिक महत्व युद्ध के विरोध के श्रधिकार 
को देते हैं। मानो, प्राण रक्षा कर सकने पर भी जनता युद्ध का 
विरोध कर सकेगी | किसी की जवान पकडी नहीं जा सकती # | कह 
दिया जा सकता है, युद्ध विरोध का अधिकार ही जनता को जीवन का 
अधिकार दिला सकता है | यदि वास्तव में ही श्रहिंसा की रक्षा के लिये 
युद्ध विरोध का अधिकार जनता को जीवन का अधिकार दिलाने के 
लिये है, तो इसे सीधे शब्दो में जीवन के अधिकार का श्रान्दोलन या 
सराज्य का आन्दोलन ही क्यो न कहा जाय ! नाम बदलकर ट्टी 
+ विशेषकर उस अवस्था में जबकि अपने स्वार्थ को पुरा करने के लिये 
देश के पूं जीपतियों के प्रेस गाधीवादी नीति के नक्कारे बजा रहे हों । 
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की आड में शिकार खेलकर घोखा किसको दिया जा रहा है ! ब्रिटिश 
सरकार तो इस जाल में फेंसकर युद्ध विरोध के श्रधिकार के रूप में 
स्वराज्य दे देने से रही श्रौर भारत की जनता की दृष्टि में अहिंसा की 
प्रतिष्ठा के इस आन्दोलन से अधिक महत्व अपनी हिंसा न होने देने 
के उपाय का है | 
इस देश में ऐसे राजनीतिज्ञों की भी कमी नहीं जो जनता को 
समभाना चाहते हैं कि युद्ध विरोध के आन्दोलन का परिणाम स्वराज्य 
होगा । इसमें भी सन्देह नहीं कि इस आन्दोलन में जेल जानेवाले ६६६. 
प्रतिशत सत्याग्रही जेल स्वराज्य की आशा से ही जा रहे हैं। परल्तु 
महात्मा गाधी एक नहीं वीस दफे इस वात को स्पष्ट कर चुके हैं कि 
आन्दोलन केवल युद्ध का विरोध करने के श्रधिकार के लिये है, 
स्वराज्य के लिये नहीं आल्लिर इस गलतफहमी की जिम्मेवारी है किस पर ! 
दोष किसका समभा जाय ! स्तयं महात्मा गाधी ही अपने एक 

ही व्याख्यान में दोनों बाते कह जाते हैं। सितम्बर १६४० में बम्बई 
में होनेवाली अखिल भारतीय काग्रेस कमेटी में दिये अपने व्याख्यान 
में महात्मा गाधी ने यह दोनो हो वाते कहीं । उन्होंने स्पष्ट शब्दों में 
कहा कि यह आन्दोलन केवल युद्ध का विरोध करने का भ्रधिकार 
माँगता है, जो भाषण की स्वतत्रता है । इसके श्रतिंरिक्त हमे ब्रिटिश 
सरकार को किसी परेशानी म नहीं डालना । खराज्य मांगने का यह 
अवतर नहीं, क्योकि ब्रिटिश सरकार स्वयं मुसीबत में है''**** *** | 

इसके साथ ही उन्होंने यह भी कहा कि यह आन्दोलन स्वराज्य के 

मार्ग पर एक बडा कदम है'“**“*“*| इस वात से जनता क्या समझे ? 

महात्मा गाधी के वात करने के ढंग के कारण उनके भक्त श्रद्धा से 

कहा करते हँ--महात्माजी की वात को समझ सकना आसान काम नहीं | 

जो लोग कुछ न समम सकने से संतुष्ट हो सकते हैं, उनके लिये तो यह 

बहुत ठीक है परन्तु जो समझना चाहते हैं, उनकी तो मुसीबत है ! 
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समझ का तरीका स्वयं महात्मा गाधी को भी अधिक पसन्द नहीं । 
समझ श्रोर दलील की श्रपेत्ञा वे विश्वास पर ही अ्रधिक भरोसा 
रखते हैं, इसीलिये वे कांग्रेस के राजनेतिक आन्दोलन पर अपने 
सिद्धान्तो फे विश्‍वास का चीलटा चढाने का यज्ञ करते रहते 
हें । ग्रहिसा ओर चखें को यदि कोई केवल अनुशासन के ढंग पर 
स्ीकार करना चाहे, तो महात्मा गांधी को उससे तसल्ली नहीं होती। 
चे उसे विश्वास के रूप में ही भारतवासियों के दिमाग्र में टूस देना 
चाहते है । यहाँ तक कि “ईश्वर विश्वास” जैसे नितान्त साम्प्रदायिक 
विषय को भी सत्याग्रह के राजनेतिक श्रान्दोलन के लिये श्रावइयक 
ठहरा दिया गया । इन सब वातों पर जिन्हे श्रापत्ति हो, जो 
गाधीवाद फे सिद्धान्तो को धर्म विश्वास के रूप मे स्वीकार करना न 
चाहे, उनके लिये महात्मा गाधी की सलाह है कि वे काग्रेस के 
राजनेतिक शरान्दोलन के अ्रखाड़े से वाहर खड़े होकर गाधीवादी 
राजनीति की आध्यात्मिक कलाबाज़ी का नतीजा देखा करें | वे कहते 
हैं, हमें गुणियों की श्रावश्यकता है, सख्या की नद्दी । महात्मा गाधी 
झोर याधीवाद का यह साम्प्रदायिक अनुशासन गाधीवाद की शुद्धता 
के लिये सहायक हो सकता है परन्तु भारत के राष्ट्रीय राजनेतिक 
सगठन पर इसका घातक परिणाम हो रहा है। अपने उद्देय और 
कार्यक्रम के चेत्र मे काग्रेस गाधीवाद पर कुर्बान होकर समाप्त होती' 
जा रही है । 


आन्दोलन का उद्देश्य 

राष्ट्रीय काग्रेस देश की राजनेतिक संस्था दै । भारत की खतंत्रता 
इसका राजनैतिक उद्देश्य है। इस उद्देश्य को पूरा करने के शिये ही 
काग्रेस किसी नीति या कार्यक्रम को भ्रपना सकती है | महात्मा गाधी ने 
काग्रेस के सामने अपनी नीति काग्रेस का राजनैतिक उद्देश्य प्राप्त करने 
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के साधन के स्वरूप मे ही पेश की थी परन्तु शनेः-शनेः काग्रेस की शक्ति 
गाधीवादी नीति का प्रचार करने मे ही ख़ें होने लगी। गाधीबाद 
मुख्य और काग्रेस गै.ण बन गई | इतना ही नहीं, काग्रेस का राजनेतिक 
उद्देश्य, स्वराज्य मी गाधीवाद के आदर्श और उद्देश्य पर छुर्वान हो 
गया | सन्‌ १६४० का व्यक्तिगत सत्याग्रह इस वात का प्रमाण दै । 

इस आन्दोलन का उद्देश्य भारत के लिये स्वराज्य प्रात करना 
' या जनता के लिये जीवनरचा का अवसर और अधिकार प्रात करना 
नहीं, बल्कि ससार मे गाधीवादी अहिंसा का ढिंढोरा पीटना है | मौजूदा 
व्यक्तिगत सत्याग्रह आन्दोलन ने काम्रेस को जनता की राजनैतिक उन्नति 
ओर मुक्ति का साधन न रहने देकर गाधीवादी सत्य-श्रहिंसा के प्रयोग 
का साधन वना दिया है | 

कांग्रेस से हमारा अमिप्राय है काग्रेस की आम जनता से | काग्रेस 
की नेताशाही और काग्रेस पर कव्ज़ा रखनेवाली मालिक श्रेणी से नहीं | 
यह श्रेणी अपने स्वार्थ को पूरा करने के इलावा किसी दूसरे काम का 
साधन नही बन सक्ती । काग्रेस की यह नेताशाही ओर काग्रेस पर कब्जा 
रखनेवाली श्रेणी श्रहिसा प्रचार के लिये काग्रेस का बलिदान होना उसी 
समय स्व॑ कार कर सकती है, जब उसका अपना स्वार्थ इससे पूरा हो । 

इस आन्दोलन का उद्देश्य बताया जाता है, श्रहिंसा की रच्षा फे 
लिये युद्ध विरोध का श्रधिकार परन्तु आन्दोलन का श्रारम्म सरकार फे 
ख़िलाफ काग्रेस की जिस शिकायत से हुआ उसमे अहिंसा का चर्चा नहीं 
शासन के अधिकार बढ़ाने की ही मॉग थी। काग्रेस वर्किङ कमेटी ने 
दिल्ली और पूना के श्रधिवेशनों में केन्द्र में राष्ट्रीय सरकार की माँग को 
थी | इस माँग के पूरे होने पर युद्ध मे पूरी-पूरी सहायता देने का वायदा 
था। यह माँग पूरी हो जाने पर आन्दोलन न चलता, माँग पूरी न 
होने पर ही आन्दोलन चला । राष्ट्रीय सरकार की स्थापना या शासन 
के अधिकारों की माँग को श्रहिंसा नही कहा जा सकता | जिस समय 
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तक काग्रेस नेताशाही को अपनी माँग स्वीकार हो जाने की श्राशा थी, 
उन्होने गाधीवादी श्रहिंसा को गोर-अ्रमली रर श्रव्यवहारिक कहकर 
डुकरा दिया परन्तु मॉग के श्रस्वीकार हो जाने पर गाधीवादी हिंसा 
की स्थापना के लिये जनता को श्रान्दोलन में जोत दिया गया | 
राजनेतिक दृष्टि से यह वात जान पडती है कि ब्रिटिश सरकार 
ने शासन के अधिकारों की हमारी माँग को ठुकरा दिया, इसलिये 
हम संसार में अ्रहिंसा का प्रचार करने का बीढा उठा लें। यह 
ठीक है कि महात्मा गांधी ने युद्ध के आरम्भ से ही स्वराज्य की माँग 
को ताक पर रख दिया था और केवल श्रहिसा प्रचार की बात कर रहे 
थे परन्तु काग्रेस वर्किड्ड कमेटी तो ऐसा नहीं कर रही थी। वह तो स्पष्ट 
तौर पर शासन के अधिकार मॉग रही थी और उसके मूल्य स्वरूप युद्ध 
यानी हिंसा में सहायता देने के लिये तैयार थी | कांग्रेस की मॉग श्रस- 
फल होने पर आन्दोलन चलना चाहिये था शासन के श्रधिकार था 
स्वराज्य की माँग का | जनता के आन्दोलन के लिये तेयार होने पर भी 
यह आन्दोलन न चला । क्योंकि जनता और नेताओं के स्वराज्य फे 
आदश में अन्तर है । लेकिन जनता को वश में केसे रखा जाता १ इसका 
उपाय करने के लिये मेदान गाधीवाद के हाथ सोप दिया गया । इसे 
उपाय से ही काग्रेस पर कब्जा रखनेवाली श्रेणी का नेतृत्व बना रहे 
सकता था । जनता वेचारी तो विश्वास की रस्सी मे वेधी गूँगी बकरी 
है । उसे चाहे जिसे सौंप दिया जा सकता है | कमी स्वराज्य के नाम 
पर शासन-सुधारों का आन्दोलन उससे कराया जा सकता है और कमी 
वह सत्य-अहिंसा के सिद्वान्तों की राज्ञमाइश के काम आ सकती है । 
कोई श्रान्दोलन व्यक्तिगत उसी श्रवस्था में समभा जा सकता दै 
जब श्रान्दोलन में भाग लेनेवाले लोग केवल व्यक्तिगत भावना से 
आन्दोलन में आयें, आन्दोलन में सहयोग देने के लिये जनता से कोई 
अपील न की जाय परन्तु इस श्रान्दोलन में भाग लेने के लिये लगातार 


ना 
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प्रचार किया गया और किया जा रहा है | जनता को विश्वास दिलाया 
गया कि आन्दोलन शीघ्र ही स्वराज्य की भारी लडाई का रूप ले लेगा | 
गैर ज़िम्मेबार आदमियो की बात जाने दीजिये, काग्रेस के प्रधान 
मौलाना आज़ाद ने ही १३ दिसम्बर १६४० की शाम को इलाहाबाद 
में एलान किया कि सत्याग्रह शीघ्र ही सार्वजनिक रूप ले लेगा | ऐसी 
ञबस्था में जनता उसे अपना आन्दोलन समझकर उसमे फॅसने से केसे 
बच सकती थी। अलवत्ता महात्मा गाधी शुरू से ही आन्दोलन के 
व्यक्तिगत होने की बात कहते रहे परन्तु काग्रेउ के श्रान्दोलन के 
विषय में अधिकार से प्रामाणिक बात कौन कह सकता है! जनता 
किसका विश्वास करे १ काग्रेस के प्रधान का या उस व्यक्ति का जो काग्रेस 
का चार आना वाला मेम्बर भी नही (*“ '“ “लेकिन मज़ा यह है कि 
प्रधान की ही बात ग़लत निकली ! 
काग्रेस की वर्किज्ञ कमेटी और नेताओं से यह प्रश्न किया जा 
सकता है करि जुलाई १६४० के प्रथम सप्ताह में गाधीवादी श्रहिसा के 
जिस दशी को उन्होंने अव्यवहारिक ठहराया था, अक्तूबर, १६४० 
में आकर उसी गाघीवादी श्रहिंसा के प्रयोग और श्राज़माइश के लिये 
उन्होने काग्रेस को महात्मा गाधी के हाथ केसे सौंप दिया ! रामगढ़ 
काग्रेस में जिन प्रस्तावों को काग्रेस ने पास किया था, उनका स्पष्ट 
र्थ साम्राज्यशाही युद्ध मे किसी प्रकार भी सहायता न देना श्रौर 
पूर्ण स्वतंत्रता से कम किसी विधान या सुधार को स्वीकार न करना 
था | शर्तों पर सरकार को युद्ध मे सहायता देने के दिल्ली ओर पूना के 
प्रस्तावों से उसका कया सम्बन्ध है! अहिंसा की स्थापना के लिये 
सत्याग्रह चलाने तथा काग्रेस के उद्देश्म-पूर्य सततंत्रता में क्या 
सम्बन्ध है । 
आन्दोलन महात्मा गाधी की तानाशाही में चल रहा है परन्तु 
्रान्दोलन तो काग्रेस का ही है। काग्रेस के उद्देश्य को पूर्ण स्वतंत्रता 
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की प्राप्ति से बदलकर श्रहिसा का प्रचार निश्चित कर देने का ` 
अधिकार किसे है! क्या काग्रेस ने अपने उद्देश्य को बहुमत से बदल 
लिया है !-विपरीत इसके लाहौर सन्‌ १६२६ और बम्बई सन्‌ १६३४ 
के अ्धिवेशनों में काग्रेस अधिक राय से अपने कार्यक्रम में 'वेध और 
शान्तिमय उपायों? फे स्थान में 'सत्य ओर अहिंसा के उपाय? शब्द 
जोडने से इनकार कर चुकी है । | 
श्रहिसा में काग्रेस के नेताओं का कितना विश्वात है, इस बात का 
प्रमाण पूना के अखिल भारतीय कांग्रेस अधिवेशन के एलानों में हम 
देख चुके हैं। प॑० जवाहरलाल नेहरू इस सिद्धान्त पर कितना विश्वास 
करते हैं, यह उनके इस एलान से स्पष्ट है कि यदि वे अंग्रेज़ होते 
तो अपने देश पर आक्रमण होने की श्रवस्था में वही करते जो अग्रेज़ 
जमनी के आक्रमण के उत्तर में कर रहे हैं। मोलाना श्राज्ञाद श्रहिंसा 
में अपने विश्वास की गहराई यह कहकर प्रकट कर चुके हैं किं भारत 
पर विदेशी राक्रमण होने पर मैं शत्रु से तलवार लेकर शड्ढेंगा | स्वयं 
महात्मा याधी का श्रहिंसा पर पूरा विश्वास है परन्तु वायसराय को यह , 
समभाने का कयो अर्थ था--“यदि मेरा बस चलाता तो इस युद्ध में 
ब्रिटेन को बिना किसी शतं के भारत से सहायता दिलवाता ।? यह सहा- 
यता चाहे मारत के जन घन से दी जाती या माला फेरकर ्रौर भगवान्‌ 
से प्रार्थना करके पहुँचाई जाती, हिंसा भरे युद्ध के लिये ही होती । 
इससे पहले भी महात्मा गाधी के श्रहिसा में विश्वास के 
उदाहरण इमे मिल चुके दैं। पिछले युद्ध में महात्मा याधी के रँगरूट 
भरती कराने की बात का जिक्र श्री राजगोपालाचार्य पूना अधिवेशन 
में कर चुके हैं। दक्षिण अफ्रोका मे बोभ्रर युद्ध के समय और अपने « 
ऊपर होनेवाले श्रत्याचारों के विरुद्ध जुलू लोगों के विद्रोह करने पर 
महात्मा याधी अहिंसा की रदा के लिये स्त्रयं सेवक दल बनाकर 
अफ्रीकन-त्रिटिश-सरकार की हिंसा में सहायता फे लिये तैयार थे | 


आन्दोद्न का उद्देश्य | १२६ 


हालाँकि स्वयं उनके अपने विचार के अनुसार न्याय वोभ्रर और ज़लू 
लोगो के पच में ही था परन्तु त्रिदिश सरकार की सहायता करने से 
दक्षिण श्रफ्रीका में मारतीयों को रियायत मिलने की आशा जो थी #! 
यह है गाधीवाद की क्रियात्मक अहिंसा का रूप, जिसकी स्थापना के 
सामने मारत की राजनेतिक स्वतत्रता का भी कुछ महत्व नहीं रहा | 
अहिंसा की स्थापना होनी चाहिए, इस बात से इनकार नहीं किया 
जा सकता | योदप मे होनेवाली हिंशा से हमारा हृदय फरा जाता है 
परन्तु स्वयम्‌ इस देश मे, जनता से जीवन का श्रवसर और साधन 
छीनकर जो हिंसा मौजूदा व्यवस्था में हो रही है, उसकी फिक्र गाधी- 
वाद को नहीं | यदि वास्तव में ही हिंसा का अन्त कर श्रहिंसा की 
स्थापना उद्देश्य दै तो उसके लिये इस देश मे ही बहुत कुछ करने को 
मौजूद है, परन्दु उसके लिये केवल नेतिक विरोध (|।०72] एr०६९t) 
से काम नहीं चलेगा | देश में ञ्रहिंसा स्थापन करने का प्रयत जनता 


* प्‌ we desire to win our freedom and achieve our 
wolfare as members of the British Empire, here is a golden 
opportunity for us to do so by helping the British in the 
war by all tbe means at our dispolsal (P, i6), 


“यदि इम स्वतंत्रता चाइते है ओर ब्रिटिश साम्राज्य के अंग बने रहकर 
अपनी भलाई चाहते हे, तो हमारे लिये सुनहरा अवसर है कि तन मन धन 
से ब्रिटेन की सहायता करें ४” ' """अरिंसा के इस आध्यात्मिक आदश को 
समझ पाना आसान काम नहीं। ऐसा ही सुनहरा अवसर १६१४-१६१८ 
के युद्ध में आया था। महात्मा गाधी ने उससे देश को जितना लाम हो 
सकता था पहुचाया | सन्‌ १६३६ में दह सुनहरा अवसर फिर आया 
परन्तु किया कया जाता, उनका बस नहीं चला | जनता को और वालों में 
मूर्ख बनाया आ सकता है परन्तु इस सुनहरे अवसर से लाम उठाने के यत् 
मे गाधीदाद की सब कार फट जाती । 
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के राज का रूप ले लेगा, जो गाधीवाद को मंज़र नहीं। इसलिये देश 
की राजनेतिक भावना को मेंवर में डाले रहने के सिवा दूसरा उपाय 
नहीं, यही इस श्रादोलन का उद्देश्य है। यह आदोलन काग्रेस की शक्ति 
को व्यय कर रहा है परन्तु काग्रेस के उद्देश्य को पूरा नहीं कर रहा । 


आन्दोलन का कार्य-क्रम 

इस आन्दोलन का कार्य-क्रम भी एक विचित्र वस्तु है। जिस 
प्रकट या वास्तविक उद्देश्य से आन्दोलन चलाया गया है, उसे ध्यान 
मे रखते हुए आन्दोलन का कार्य-क्रम और किसी ढंग का हो ही नहीं 
सकता था । वास्तव में आन्दोलन का उद्देश्य युद्ध का विरोध भी नहीं, 
उद्देश्य है पेवल युद्ध का बिरोध करने के श्रधिकार को मनवा लेना 
या सरकार को काग्रेस की शक्ति दिखा देना है। युद्ध का विरोध करना 
इस कार्य-क्रम में शामिल नहीं है क्योंकि कार्य-क्रम की पहली शतं 
आन्दोलन से ब्रिटिश सरकार के काम में किसी प्रकार की श्रढ़चन न 
होने देना है| युद्ध विरोध का अधिकार माँगने के लिये यदि ऐसे 
कार्य-क्रम पर चला जाय जिससे वास्तव में ही युद्ध का विरोध सफलता 
से होने लगे तो ब्रिटिश सरकार अडचन श्रनुभव किये बिना नहीं रह 
सकती ! इसलिये कार्य-कम से उन सब कामो को दूर रखा गया जिनका 
प्रभाव युद्ध के सचालन पर पड सकता था| श्राम्दोलन को टालकर 
काग्रेस की इजृत बचा लेने के लिये जनता से राजनेतिक माक टाइम † 
कराते जाना ही उसे काग्रेस के नेतृत्व फे कब्जे में रखने का उपाय है। 

इस सत्यागह की सबसे बडी खूबी दै, इसका व्यक्तिगत बना दिया 
जाना । महात्मा गाधी की राय है कि वास्तविक विश्वास और भद्धा 
से सत्यागइ करनेवाले यदि दो एक व्यक्ति भी सत्यागह करे तो उद्देश्य 
सफल हो सकता है | व्यक्तिगत सत्यागह आरम्म करने के लिये बयान 

Y Markie कवायद में एक ही जगह खडे रहकर कदम उठाते जाना। 
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देते हुए १५ श्रवट्ूवर १६४० को वम्बई में महात्मा गाधी ने कहा था 
“सत्याग्रह चाहे एक व्यक्ति करे श्रोर चाहे अनेक करें, उसके स्वरूप 
में अन्तर नहीं आता ।” यह उनका नया विचार है। सन्‌ १६२० का 
सत्याग्रह आन्दोलन समाप्त करते समय उन्होंने यंग इण्डिया? में लिखां 
था-''जब तक आन्दोलन में सहयोग देने के लिये पर्यात्त व्यक्ति और 
साधन न हो, सफलता नहीं हो सकती | एक व्यक्ति के अकेले सत्याग्रह 
करने से वह स्वयम्‌ वलिदान हो जावगा परन्तु उसका परिणाम कुछ न 
निकलेगा #। पूरे बीस वर्ष वाद यह ईश्वर की दूसरी प्रेरणा है कि 'सत्या- 
ह का स्ररूप एक ही रहेगा, चाहे उसे एक व्यक्ति करे या श्रनेक करें |? 
यह व्यक्तिगत सत्याग्रह कांग्रेस के आन्दोलन के नाम पर चले रहा 
है परन्तु काग्रेस मेम्त्रर होने के नाते इसमे कोई व्यक्ति भाग नहीं ले 
सकता । काग्रेस के आन्दोलन में भाग लेने के लिये काग्रेस के उद्देश्य 
में विश्वास ओर उसके लिये बलिदान हो जाने की इच्छा श्रौर प्रतिज्ञा 
काफी नहीं, वहिक आवश्यकता है, गाधीवाद मे श्रन्ध-विश्वास होने की | 
अनुशासन के तोर अहिंसा का कार्यक्रम मान लेने से भी काम नही चल 
सकता † । प्रत्येक व्यक्ति को छान-त्रीन कर स्वयम्‌ महात्मा गाधी या' 
+ “You oan carry out a Seige only when you have the 
requisite men and instruments of destruction, One man 


soratohing a wall with his finger nails may hurt his. 


fingers but will produce no effect on the walls, “Young 
India”. August I920, 


ग पंजाब असेम्वली के सदस्य सरदार सम्पूरणातिंह को सत्याग्रह के 
अविकार से इसलिये बंचित कर दिया गया कि उन्होंने अदालत के सामने 
बयान में यह स््रीकार किया कि अहिंसा पर उनका विश्वास केवल अनुशासन 
के रूप में ह। सर्दोर पटेल, श्री राजगोपालाचार्य और मौलाना आवाद का 
अहिंसा में विवास केसा है यह अहिल मरतीय कांग्रेस के पूना अधिवेशन 
( जून १६४० ) की कारवाही पढने से पता लग सकेगा । 
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उनके विश्वासपात्र लोग ही श्रान्दोलन में भाग लेने की आज्ञा दे सकते 
हैं | इस सब नाकाबन्दी का प्रयोजन यही है कि राजनेतिक क्रान्ति द्वारा 
जनता के हाथ में शक्ति ओर शासन चाहनेवाले लोग आन्दोलन में घुस 
कर जनता पर प्रभाव न डाल सकें। महात्मा गाधी के एक एलान के 
अनुसार ईश्वर में विश्वास न रखनेवाले लोग सत्याग्रह में भाग नहीं ले 
सकते । यह एलान काग्रेस के विधान के विरुद्ध है। कांग्रेस के विधान 
के अनुसार काग्रेस का सदस्य होने के लिये कोई साम्प्रदायिक बन्धन 
रुकावट नहीं डाल सकता। इश्वर में विश्वास होना या न होना, एक 
साम्प्रदायिक मामला है। जो लोग काग्रेस के मेम्बर हो सकते हैं, उन्हें 
सत्याग्रह में भाग लेने से क्योंकर रोका जा सकता है। इस प्रकार के 
एलान श्रप्रत्यक्ञ रूप से काग्रेस को गांधीवादो सिद्धान्तो में जकड देने के 
अयल्न-के सिवा और कया है; जिसका परिणाम होगा कि काग्रेस एक 
शुद्ध साम्प्रदायिक संस्था बन जायगी | 

अहिंसा में विश्वास का अनुशासन यही तक समास नहीं हो जाता। 
पूर्ण रूप से याधीवादी हिंसा में विश्वास न होने से राष्ट्रीय भावना 
रखनेवाले लोग आन्दोलन मे भाग नहीं ले सकते और आन्दोलन में 
भाग न लेनेवाले लोग काग्रेस के किसी पद पर कायम नहीं रह सकते । 
यह एक अच्छा खासा श्रहिसात्मक षडयंत्र है जिसके द्वारा गाधीवाद 
भें विश्वास न रखनेवाली जनता को काग्रेस से खदेड़कर बाहर निका- 
लने का यत्न किया जा रहा है। कम्युनिस्टों श्रौर नाज़ियों पर अहिंसा 
के म्ल दूसरी विचारधारा के प्रति सहनशीलता का दोष लगाते 
हैं परन्तु गाधीवाद के श्रतिरिक्त दूसरे विचार के लोगों के काग्रेस से 
शहिंसात्मक बहिष्कार ( |३०॥ \।0]९॥! P७7६९ ) को क्या कहा 
जायया ! 

गाधीवाद फे इस अहिंसात्मक षड्यंत्र की पहुँच क्रान्तिकारी विचार 
के लोगों को काग्रेस से बाइर निकाल देने तक ही नहीं । व्यक्तिगत 
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सत्याग्रह श्रान्दोलन का नेतृत्व स्वीकार करते समय महात्मा गांधी ने 
बम्बई में १५ श्रकटूवर को एक महत्वपूर्ण संकेत किया था। उनके 
शब्द थे--“हमे युद्ध फे बारे में जितना इम चाहे, कहने का श्रधिकार 
होना चाहिए, बशतें कि दम हिंसा पर दृढ़ रहें। सरकार उन्हे 
गिरफ्तार कर सकती है, जो हिंसा का उपदेश देते हैं |” सरकार किसे 
गिरफ्तार करे और किसे गिरफ्तार न करे, इस विषय में चिन्ता करने 
की महात्मा गाधी को या काग्रेस को क्या ज़रूरत ! हिंसा का उपदेश 
देता कौन दै ! इस वात का उत्तर भी महात्मा गाधी ने संकेत से दे दिया 
हैं | जो लोग गाधीवादी श्रहिंसा में विश्वास प्रकट कर अहिंसा की रचा 
के न्दोलन मे भाग नहीं लेते, वल्कि किसी दूसरे कार्यक्रम से राज- 
नेतिक स्ततंत्रता चाहते हैं, वे निश्चय ही गाधीवाद की दृष्टि में हिंसा 
का उपदेश देनेवाले हैं। राजनेतिक चेत्र में श्रपने प्रतिदवन्दियों पर 
विरोधी शक्ति का प्रकोप गिगने का यह पडयंत्र कहाँ तक सत्य और 
श्रहिंसा पूर्ण है, यह न्याय की सासारिक बुद्धि रखनेवाला व्यक्ति 
कठिनता से ही समझ पायेगा । 

अपने इसी भाषण में महात्मा याधी ने यह मी सष्ठ किया कि “° 
इस समय स्वराज्य फे लिये लडाई का कुछ श्रथ नहीं, हम भाषण- 
खतंत्रता के लिये लड रहे हैं |! इस वक्तव्य से स्थिति किसी इद तक 
स्पष्ट हो जाती है परन्तु सचाई का तक़ाज़ा था कि साफ-साफ़ कहा जाता 
कि इम बिलकुल ही नहीं णड रहे हैं, केवल रूठकर सरकार को अपनी 
नाराज़गी दिखाना चाहते हैं ताकि वह समझौते के लिये तैयार हो | 
जब तक सरकार को हम पर तरस नहीं आ जाता इम कष्ट उठाते 
रहेंगे। आन्दोलन के लिये जिस कार्यक्रम की तबवीज़ की गई वह 
इसी प्रयोजन के श्रनुकूल था | युद्ध विरोध की पुकार को सार्वजनिक 
रूप से भी नहीं उठाया गया और न उसे देहातों मे किसानों और 
मज्नदूर लोगों में आरम्म किया गया, जहाँ से लोग युद्ध के लिये भरती 
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होते हैँ। काम शुरू हुआ इस तरह कि कांग्रेस के मंत्रियों तथा ऊँची 
सामाजिक स्थिति के कांग्रेस-मेम्वरों ने पत्र लिखकर सरकार को सूचना 
दी कि वे युद्ध विरोध का अपराध करने जा रहे हैं। सूचना देने का 
प्रयोजन था कि युद्ध विरोध का आन्दोलन जनता में किये जाने से 
पहले ही सरकार उन्हें गिरफ्तार कर ले | जनता में आन्दोलन भी न हो 
ओर सरकार अनुभव्र करे कि विरोध हो रहा है ओर उसकी चिन्ता 
करे | युद्ध विरोध का यह तरीक्रा कितना निस्सार था, यह इस वात से 
समभा जा सकता है कि पंजाब हाईकोट ने इसे युद्ध विरोध का अप- 
राघ ही नहीं समझा | दसरा ढंग श कि कुछ बड़े आ्रदमी दस-पाँच 
बड़े आठभियों को युद्ध तरिरोबी पत्र लिख दें ओर सरकार को इसकी 
सूचना दे दी जाथ ! युद्ध विरोधी व्याख्यान देने वा नारा लगाने से 
पहले सभी जगह सरकार को इत्तिला दे देना ज़रूरी था ताकि श्रान्दो- 
लन सरकार की नज़रों में होता रहे और जनता तक उसके पहुँचने से 
पहले दी सरकार उते रोक सङ्के | 
इस आन्दोलन में जिन लोगों ने आग लिया उनमें मुख्यतः काग्रेस 
के पदाबिकारी थे, जिन्हे काग्रेस में ्रपनी स्थिति बनाये रखने की ज़ल- 
रत थी या कांग्रेस के अनुशासन का ज़याल था । आम जनता इससे 
वेख़बर रही । याघीवाद की गहरी नीति को न समभझनेवाले कार्यकर्ताओं 
ते कंग्रेस के आन्दोलन की शान रखने के लिये कई स्थानों पर कुछ 
लोगों को उत्ताहित करके आन्दोलन में आगे भेजा परन्तु यह लोग 
अहिंसा की वारीकियों की अ्रपेत्षा राष्ट्रीय स्वतंत्रता की कल्पना ही मन 
में लिये हुए थे । एक दफे अहिंसा के लिये जेल जाकर, श्रान्दोलन म 
जनशक्ति का विलङुल अमाव देखकर ओर आन्दोलन का उद्देश्य 
स्वराज्य के वजाय गाधीनादी श्रदिसा की जयकार समभर उन्होंने 
दुवारा जेल जाने से इनकार कर दिया | कुछ लोगों ने कांग्रेसी चेत्र 
में अपने सम्मान की रका के लिये आन्दोलन में सम्मिलित होने के 
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लिये नाम तो दे दिया परन्तु आन्दोलन का उत्साइहदीन रूप देखकर वे 
कतरा गये | इन स्वयमसेवक वीरों को जबरदस्ती जेल भेजने के लिये 
काग्रेस से बार-बार एलान किये गये श्रौर जेल न जाने की अवस्था में 
उन्हे काग्रेस से अलंग हो जाने की धमकी दी गई परन्तु प्रभाव कुछ न 
हुआ | 

क्रान्ति को अधकचरी धारणा रखनेवाले लोगोंने राष्ट्रीयता के जोश 
में आकर इस गाधीवादी आन्दोलन को आम जनता मे फेलाकर राष्ट्रीय 
रूप देने के लिये इसमे सहयोग दिया परन्तु उन्हे निराश होना पढ़ा | 
कुछ काम्रेसी नेताओ ने भी काग्रेस की इज॒त बचाने के लिये इस श्रान्दो- 
लन को सार्वजनिक रूप देने की अ्रदूरदर्शिता † करने का यत्न किया 
परन्तु महात्मा गाघी जनता की शक्तिं को, विशेष कर कन्तिकारी विचार 
धारा को, दूर रखने के लिये आन्दोलन को संकुचित करते गये | सत्या- 
ग्रहियों पर ऐसी-ऐसी पावन्दियों लगाई गई कि सत्याग्रह के किसी 
भी प्रकार से सार्वजनिक आन्दोलन वन जाने की सम्भावना ही 
नहीं रही । ah 

इस सत्याग्रह के लिये महात्मा गाधी का दावा है कि यह सत्याग्रह 
अपना उद्देश्य पूर्ण किये बिना समात्त नहीं हो सकता | ऐसा ही एलान 
उन्होंने सन्‌ १६३०, २७ फरवरी को मी किया था | उस समय कहा 
गया था--/एक भी सत्याग्रही के जीवित रहते या जेल से बाहर रहते, 
सत्याग्रह वन्द नहीं होगा |” इस सत्याग्रह ने १६३३ में व्यक्तिगत सत्यान 
ग्रह का रूप ले लिया और ७ अप्रैल १६३४ के एलान से उसे समाप्त 
कर दिया गया ओर व्यक्तिगत सत्याग्रह का अधिकार महात्मा गांधी ने 
कवल अपने दी लिये रख लिया। १६४० का सत्याग्रह तो आरम्भ ही 
व्यक्तिगत रुप में हुआ । इसलिये इसका शन्त श्रने में मी देर नहीं 
लगरही । जहाँ तक आन्दोलन का सम्वन्ध जनता के ~;~~ पध जनता के सहयोग से है, बह से है, वह 

† महात्मा गाची के दिचार में इसे अदूरदर्शिता ही कहा जायगा | 
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समाप्त हो ही चुका है # क्योंकि युद्ध के काम में रुकावट डाले बिना 
और किसी राजनैतिक कारण के बिना चलनेवाले आन्दोलन की 
रहस्यात्मक नैतिकता को जनता समम नहीं सकती । अपने जीवन की 
कठिनाइयों को दूर करने के प्रश्न ओर युद्ध विरोधों की आध्यात्मिक- 
नैतिकता में कोई सम्बन्ध उसे दिखाई नहीं देता। सावंजनिक हित की 
दृष्टि से यह आन्दोलन केवल निरर्थक कष्ट सहन का उपाय है। 
उद्देश्य इसका कुछ है ही नहीं जिससे इसकी सफलता या श्रसफलता 
जाँची जा सके | 

जनता के लाम के विचार को एक ओर छोडकर यदि श्रान्दोलन 
की सफलता की दृष्टि से ही उसका उद्देश्य देखा जाय तो वह है हिंसा 
न होने देने के लिये युद्ध का विरोध करना । इस उद्देश्य में आन्दोलन 
की सफलता का श्रनुमान इस बात से लगाया जा सकता है कि ब्रिटिश 
सरकार को युद्ध के लिये भारत से जितने रॅगरूटों और धन की 
आवश्यकता थी, बिना किसी श्रड्चन के उससे अधिक वे पा चुके 
हैं+। 

युद्ध विरोध के गाधीवादी आन्दोलन में कितनी गरम्मीरता रोर 
ईमानदारी है, जनता पर उसका क्या प्रभाव पडा है, इसका अन्दाज़ा 
स्वयम्‌ काग्रेस के प्रमुख सदस्यों के कार्य से लगाया जा सकता दै। 
_काग्नेस के पूँजीपति सदस्य जनता मे सम्मान बनाये रखने के लिये युद्ध 

# यह बात अगस्त १६.४१ में लिखी जा रही है । 

† इस बात के प्रमाण के लिये मारत मंत्री श्री एमरी के पालियामेण्ट 
में दिये गये बयानों और भारत सरकार द्वारा युद्ध के लिये भरती किये रग" 
रूटों और प्राप्त चन्दों से किया जा सकता है । युद्ध के लिये रुपया समेटने 
के लिये सरकार ने जो कागयी रुपया या हुयडी चलाई है, उसकी सफलता 
के बात का प्रमाण है कि युद्ध के विरोध का कोई प्रयल देश में नहीं 

रद्द 
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विरोधी नारे लगाकर या युद्ध विरोधी भाषण देकर स्त्रयम्‌ जेल चले 
जाते हैं परन्तु उनकी मिले सरकार को युद्ध के लिये सामान सप्लाई 
करके लाखो रुपया बटोरती जा रही हैं। यहाँ तक कि स्मयम्‌ गाधी- 
आश्रमों को भी युद्ध का सामान मुददय्या कर आर्थिक लाभ उठाने 
की इजाज़त महात्मा गांधी ने दे दी है। युद्ध विरोध का उद्देश्य राज- 
नैतिक नहीं। युद्ध के विरोध का यह आन्दोलन केवल पीड़ित 
शर श्रसंतुष्ट जनता की श्राँल में धूल डालकर उन्हे यह समझा देने 
के लिये है कि तुम्हारी मुक्तिं का आन्दोलन चल रहा है, तुम सन्तोष से 
उसके परिणाम की प्रतीक्षा करो ! श्रपने सकटों को दूर करने के लिये 
उतावले होकर कोई सार्वजनिक हलचल पैदा न कर देना वर्ना राष्ट्रहित 
का जादू--जिसे गाधीवाद कर रहा दै, विगड जायगा | 

आन्दोलन अपना उद्देश्य पूरा किये बिना वन्द नहीं होगा, इसका 
एक अथ यह भी हो सकता है कि जत्र तक योरुप में युद्ध चलता 
रहेगा, कुछ न कुछ युद्ध विरोधी सत्याग्रही जेलों मे बने रहेंगे | युद्ध 
समात्त हो जाने पर युद्ध के विरोध का या युद्ध विरोधी प्रचार करने 
के शिये भाषण की स्वतंत्रता माँगने का प्रश्न रह ही नहीं जायगा। 
समभा यह जायगा कि युद्ध विरोधी गाधीवादी श्रान्दोलन मोर्चे पर 
डरा रहा, उसने कदम पीछे नहीं इटाया। इस ख़याली तसल्ली से भारत 
की जनता को क्या लाम होगा १ उनकी श्रवस्था में इससे क्या सुधार 
हो सकेगा ! युद्ध समाप्त हो जाने के वाद देश राजनेतिक दृष्टि से उसी 
स्थान पर होगा जहाँ कि वह युद्ध आरम्भ दोने के समय या आन्दोलन 
आरम्म होने से पहले था। फिर से कांग्रेस के लोग सरकार का 
काम सम्माल लेगे और जनता अपनी असह्य अवस्था में मरती दम 
तोडती ऐसे समय की प्रतीक्षा करने लगेगी जब उनके हृदय की पुकार 
उठ सकने का समय आये | 

युद्ध के जारी रहने की ्रवस्था मे कुछ सत्याग्रहियो के लगातार 


/ 
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जेल में बने रहने से या सत्याग्रहियों के कष्ट सहने से देश को क्या लाभ 
पहुँचेगा ! इस वात का उत्तर गांधीवाद यह देता है कि त्याग र 
तपस्या में बडी शक्ति है, त्याग और तपस्या कमी निश्फल हो ही नहीं 
सकती । यह विचार आध्यात्मिक दृष्टि से सही हो सकता है, परन्तु 
सासारिक अनुभव श्रोर क्रियात्मक दृष्टि से यह बात ठीक मही जेंचती। 
एक व्यक्ति अपने हृदय के सतोष ओर विश्वास को पूरा करने के लिये, 
अपने विचार से सत्य और श्रहिंसा की शक्ति की परीक्षा करने के 
लिये अपनी शक्ति का चाहे जिस प्रकार उपयोग कर सकता है। यह 
व्यक्तिगत-स्वतंत्रता का मामला है परतु राष्ट्रीय और सामाजिक शक्ति को 
व्यक्तिगत विचारों या महत्वाकाज्ञा पर बलिदान कर देना नीरो, 
सीज़र ओर नादिरशाह की निरंकुश तानाशाही से कम नद्दी। 

त्याग, तपस्या श्रौर बलिदान यदि उद्देश्य के अनुकूल ठीक मार्ग 
पर किया जायगा तो वह उद्देश्य को प्रात करने मे सहायक हो सकता 
है | याद बिना किसी उद्देश्य के ओर ग़लत साधनो को लेकर श्रस्वा- 
भाविक मार्ग पर त्याग, तपस्या और बलिदान किया जायया तो बह 
आत्महत्या के श्रतिरिक्त और कुछ नहीं होगा । राष्ट्रीय रूप से ऐसा 
करना राष्ट्रीय श्रात्महत्या है| राष्ट्र का हित व्यक्तिगत प्रयक् या कुर्बानी 
से पूरा नहीं हो सकता | जब तक श्रपने त्याग रोर बलिदान का मूल्य 

लेने की शक्ति अनता श्रौर देश में न हो, व्यक्ति का त्याग शौर बलि- 

दान केवल राजनेतिक अपराध ही समझा जायगा। 

इस देश की स्वतंत्रता के लिये त्याग श्रोर बलिदान पहले पहल 
गाधीवाद ने ही नहीं सिखाया | तीन या छः मास की जेल और खद्दर 
के मोटे कपड़े पहनने से बहुत बडा त्याम व्यक्तिगत रूप से इस देश की 
स्वतंत्रता फे लिये किया जा चुका है। गाधीवाद और काग्रेस ने इस 
देश के आतंकवादी क्रान्तिकारियों के काम की निन्दा जी खोलकर की 
है परन्तु इस वात से वे इनकार नहीं कर सकते कि सेकडों करान्ति- 
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कारियों ने देश के लिये विना हिचके फॉसी फे तख्ते पर प्राण दे दिये 
ओर श्राजन्म जेल की सज़ाये भुगतीं। इन आतंकवादी क्रान्तिका रियों के 
बलिदान यदि देश की जनता को खराज्य नही दिला सके तो व्यक्तिं 
गत रूप से छुः मास जेल काट लेना मी ऐसा नहीं कर सकेगा । जीवन 
तक का वलिदान करके आतंकवादी क्रान्तिकारी इस देश की जनता को 
स्वराज्य नहीं दिला सके, इसका कारण यही था कि वे जनता की शक्ति 
से दूर थे, वे जनता का सहयोग प्राप्त नही कर सके। उनके वलिदान 
का वह मूल्य न मिला, जो मिलना चाहिये था । सत्याग्रह आन्दोलन 
में व्यक्तिगत रूप से हज़ार हिस्सा कम त्याग करके जनता इसलिए 
सवल हो सकी कि समूह की शक्ति उसके साथ थी। इस देश के 
शजनैतिक नेताओं ने ऋन्तिकारियों के उत्साह श्रौर वलिदान को 
गलत रास्ते पर भटका हुआ बताया | मारत के आतंकवादी करान्तिकारियों 
ने अपनी भूल पहचानकर वैयक्तिक वलिदान का मार्ग छोड जनता की 
शक्ति का मार्ग अपना लिया लेकिन गाघीवादी काग्रेस समूह की शक्ति 
को छोडकर व्यक्तिगत वलिदान की शरोर लौट रही है । 
सोई हुई जनता को जगाने के लिये व्यक्ति का वलिदान उपयोगी 
हो सकता है परन्तु देश की जनता के जाग चुकने के वाद उसे व्यक्तिगत 
त्याग द्वारा ख़ामुखाह ठेलते जाने से क्या लाभ ! ऐसे समय व्यक्त 
की शक्ति को जनता से छीनकर बलिदान करदेने का श्रथ है व्यक्ति 
को खोकर जनता को निर्बल वना देना | सन्‌ १६४० के व्यक्तिगत 
सत्याग्रह का परिणाम यही हआ। आन्दोलन के परिणामस्वरूप 
जनता राजनैतिक इष्टि से एक कदम भी आगे नही बढ़ सकी और न 
आन्दोलन की कुर्बानी के फल मं वह पहले से ्रधिक संगठित ओर 
उत्साहित ही हो पाई। इस आन्दोलन से केवल जनता की सामूहिक 
शक्ति और राजनेतिक उत्साह का नाश ही हुआ । 
काग्रेस को मिट जाने से बचाने के लिये यह आन्दोलन चलाया 
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गया । महात्मा गाधी के एलान के अनुसार यदि काग्रेस इस समय चुप 
रह जाती तो उसका अ्रस्तित्व मिट जाता । काग्रेस को मिटने से बचाने 
के लिये किया कया जा रहा दै! गाधीवाद की कसोटी पर कस कर 
क्रान्तिकारी विचारो रोर उत्साही कार्यक्रम में विश्वास रखनेवालों का 
अहिंसात्मक बहिष्कार (\07 \।0/९॥ ५7४९) किया जा रहा है। 
काग्रेस के उद्देश्य स्वराज्य प्राप्ति को स्थगित कर दिया गया है | काग्रेस , 
आन्दोलन में भाग लेने के लिये ईश्वर विश्वास की साम्प्रदायिक शतं 
लगाई जा रही है। काम्रेस को समुह की शक्ति से हटाकर वैयक्तिक 
साधना की वस्तु बनाया जा रहा है | काग्रेस की जो कुछ शक्ति है वह 
उसके सार्वजनिक कार्यक्रम फे कारण ही है। व्यक्तिगत दृष्टि से त्यागी 
श्र पहुँचे हुए महात्माओं की तो भारतवर्ष में कमी कमी नहीं रही | 
वास्तविक परिस्थिति को देखकर हमें यह मानना पडता है कि 
बिना किसी राजनेतिक उद्देश्य के श्रान्दोलन द्वारा जनता की शक्ति को 
बहाकर गाधीवाद ने काग्रेस को बलवान नही निर्बल ही बनाया है। 
अपनी श्रसहमश्रवस्था को प्रकट करने और उसे दूर करने की जो शक्ति 
जनता में संचय हो रही थी उसे इस निश्फ् आन्दोलन की बर्साती 
नहर में बहा दिया गया, क्योंकि भय था कि जनता के असंतोष का 
बढ़ता हुआ प्रवाह काग्रेस पर कब्ज़ा रखनेवाली श्रेणी की स्थिति शरोर 
श्रधिकारो के बाँध को टक्कर मारकर गिरा न दे। इस श्रेणी की स्थिति 
की रक्षा के लिये, जनता को इन लोगों के कन्ने में बनाये रखने फे 
लिये, जनता के श्रसंतोष और जाणति को नष्ट कर देना ही गाधीवाद 
की इष्टि मे काग्रेस की रक्षा है । 
राजनेतिक आन्दोलन की सफलता का मार्ग यह है कि जनता 
का सचेत अंग आम जनता को साथ लेकर मोचें की रोर बढे। इस 
आन्दोलन में ऐसा नहीं किया गया । आन्दोलन में सहयोग देने के 
तिये केवला सचेत अंग को पुकारा गया इस शर्त पर कि वह जनता 
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को साथ न लाये । जनता को साथ लाने के लिये सचेत अंग के पास 
कोई ठोस पुकार भीन थी। परिणाम यह हुआ कि जनता का 
राजनैतिक दृष्टि से यह सचेत अंग जो देश की अवोध और अशिक्तित 
जनता के लिये ज्ञानेन्द्रिय के समान है, जेलों में बन्द होकर जनता 
से अलग हो गया और जनता चेतन्य के अमाव में मुसीबत को अनुभव 
करती हुई भी श्रसमर्थ और निश्चल हो गई । 

सन्‌ १६४० के आन्दोलन की सफलता का अ्रनुमान आन्दोलन 
के दौरान में राजनेतिक कारणों से जेल जानेवाले व्यक्तियों की संख्या 
पे लगाना भी भूल होगी | युद्ध के विरोध में राजनेतिक उद्देश्य के 
बिना, शुद्ध गाधीवादी सत्याग्रह करके जेल जानेवालों की संख्या राज- 
नैतिक कैदियों में एक चौथाई से अधिक न होगी | जिन राजनेतिक 
कार्यकर्ताओं ने गाधीवादी सत्याग्रह नही किया, जिन्दै ब्रिटिश सरकार 
ने युद्ध की श्रबस्था मे राजनेतिक श्रशान्ति पैदा न होने देने के लिये 
जेलों में सुरक्षित रख दिया है, उन्हें सत्याग्रही नही कहा जा सकता | 
उनके प्रति तो महात्मा गाधी ने १५ सितम्बर १६४० के अपने एलान 
के अनुसार पनी उदासीनता प्रकट कर दी है । 

ञ्रान्दोलन श्रारम्भ करते समय महात्मा गाधी ने बम्बई के अखिल 
भारतीय अधिवेशन में कहा था--“मै नहीं जानता मेरे दिमाग़ में जो 
लक्ष्य है उस तक मैं आपको पहुँचा सकूँगा या नहीं । मुझे अमी तक 
प्रकाश नही मिला |” ऐसी श्रवस्था मे जव आन्दोलन का उद्देश्य 
और माग स्वय महात्मा गाधी के सामने श्रस्पष्ट था, जनता को उस 
पर खींच ले जाना जनता की शक्ति ओर कुर्बानी को खिलवाड़ की 
चीज़ समभने फे इलावा ओर कया समभा जायगा। यदि नेता के 
सामने कोई लच्य श्रौर मार्ग स्पष्ट नही, तो राजनेतिक ईमान्दारी यही 
है कि जनता को श्रपने भाग्य पर छोड़ दिया जाय । 

यह हम स्वीकार करते हैं कि काग्रेंस की नेताशाही महात्मा 
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गाधी पर श्रान्दोलन का नेतृत्व करने फे लिये लगातार दबाव डाल 
'रही थी। परन्तु किस प्रकार का श्रान्दोलन काग्रेस की नेताशाही 
चाहती थी! इमान्दारी और विश्वास के नाते वे लोग गाधीवादी 
अव्यवहारिक श्रहिसा में विश्वास नही रखते थे यह वात उन्होंने 
काग्रेस कार्य-कारिणी के पूना श्रधिवेशन में स्पष्ट करदी थी। स्राज्य 
के लिये यदि वे श्रान्दोलन चाहते थे, तो उसके लिये महात्मा गाधी 
उपयुक्त नेता मही हो सकते थे क्योकि मौजूदा परिस्थितियो में स्वराज्य 
के लिये लडाई लडना महात्मा गाधी की दृष्टि में उचित नहीं। 
इस मतभेद फे होते हुए गाधीवाद में श्रोर कांग्रेस की नेताशाही 
में मेल हुश्रा तो किस बात पर ! काग्रेस की मेताशाही के सामने प्रश्न 
था, ब्रिटिश सरकार पर दबाव डालकर उसे अपनी शर्त मानने के लिये 
मजबूर करना | इस काम के लिये काग्रेस-नेताशाही जनता पर 
विश्वास नही कर सकती थी। कांग्रेस फे मंत्री मण्डल बनाकर सरकार 
चलाने के समय उन्होंने जनता की भावना को समझ लिया । मौजूदा 
विधान की दृष्टि से व्यवस्था की रक्ता करने के लिये उन्हे साधनहीन 
जनता--मज़दूरों, किसानों श्रोर निम्न श्रेणी के नौकरी पेशा लोगों के 
ञरसंतोष को दवाने की चेष्टा करनी पडी । त्रिपुरी और रामगढ़ के 
ग्रधिवेशनों मे भी जनता द्वारा अपनी नीति का विरोध वे देख चुके 
थे । ऐसे समय जनता को अधिकार प्रात करने के आन्दोलन के माग 
पर चलाने से वह मुइजोर होकर नेताशाही से श्रपनी लगाम छुडा 
लेती । ऐसे आन्दोलन से भयंकर परिवर्तन हो जाने का भय था 
जिसमे शायद मौजूदा व्यवस्था कायम न रह पाती । आन्दोलन फो 
बिलकुल ही न चलाने पर जनता का असंतोप और शक्ति जाने किस 
राह फूट निकलती ? 
गाधीवाद के सामने भी अपना उद्देश्य है, वह है सत्य-ञ्रहिंसा की 
रदा । गाधीवाद जनता में श्रसत्य श्रौर हिंसा की बढ़ती हुई भावना 
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को दूर करना चाहता है। यह असत्य और हिंसा है, समाज मे पेदा 
हो जानेवाला संघर्ष | इस संघर्ष को रोकना, इस संघर्ष की राह से आती 
हुई नयी व्यवस्था का मार्ग वन्द करना ही गाधीवाद का उद्देश्य है। देश 
का राजनेतिक उद्देश्य और “प्रकाश? महात्मा गाधी के सामने स्पष्ट न 
होते हुए भी एक वात गाधीवाद फे सामने स्पष्ट थी कि जनता को 
हिंसा या व्यवस्था के परिवतन के प्रयत से रोकना है | 
काग्रेस-नेताशाही और गाधीवाद के राजनेतिक धादशों मे मेद होते 
हुए मी जनता को परिवर्तन और विकास पर आगे वढ्ने से रोकने मे 
दोनों एक राय थे। इसलिये जनता की शक्ति को शियित करने का 
आन्दोलन जनता के सेवक ओर मित्र मदात्मा गाधी के नेतृत्व मे गाधी- 
वाद की अहिंसा के रूप मे आरम्म होगया | गाधीवाद का सत्य, अहिंसा, 
त्याग का उपदेश और पूँजीवादी तथा ज़मींदारी व्यवस्था की स्वार्था 
भावना परस्पर विरोधी है परन्तु उन्नति का मार्ग रोककर मौजूदा व्यवस्था 
को क़ायम रखने मे गाधीवाद सम्पत्ति की मालिक श्रेणियो का सहायक 
दै । गाधीवाद का उपदेश मालिक श्रेणी के लिये नही जनता के लिये 
है| मालिक श्रेणी गाधीवाद की उन्नति और विकास-विरोधी नीति को 
श्रद्धा का स्थान दें उससे जनता को दवा देना चाहती है । जनता के 
दित की दृष्टि से गाधीवाद समाज के शरीर मे निष्प्राण हो गये भाग के 
समान है, जो उसके स्वास्थ्य और विकास के लिये वाधक है | 


समझौते का दार खुला है 
"Doorfor compromise remains open’ Mahatma. 


Gandhi. 

काग्रेस की नेताशाही जनता की वागडोर मुट्टी में रखने के लिये 
सदा राजनेतिक क्रान्ति की वात करती है परन्तु उसकी नीति है, 
जनता के दवाव द्वारा सरकार को अपने हित की शतां पर समोते के 
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"लिये मजबूर करना । मौजूदा व्यवस्था को पलट देना वह नहीं चाहती। 
गाधीवाद की भाषा में इसे वह हिंसा कहती है । इस व्यवस्था की रचा 
करते इए सरकार से अधिकार खींचना उनका कार्यक्रम है। ऐसी 
व्यवस्था लाने के लिये वह कमी तैयार नहीं जिसमें उनकी मोजूदा 
स्थिति और अधिकार जाते रहे। नयी व्यवस्था की भावना को वह 
जनता में अनुभव करती है, इसलिये स्वराज्य की लड़ाई या राजनेतिक 
संघष को वह अपने कब्जे में रखते हुए शनेः-शनेः आगे बढ़ाना चाहती 
है। जनता की शक्ति से अधिक विश्वास उसे गाधीवाद की हृदय परि- 
वर्तन की नीति पर है| हृदय परिवर्तन की नीति का श्रथ है कि श्रेत 
सरकार # इस देश की सम्पत्ति की मालिक श्रेणियों के हितों श्रौर अपने 
हितों में समानता समझकर इस देश की सम्पत्ति की मालिक श्रेणियों 
का शासन कायम होने में सहयोग दे | 

ब्रिटिश साम्राज्यशाही इस देश की मालिक श्रेणी के हाथ से सब 
अधिकार छीन कर अकेले यहाँ शासन नहीं कर सकती । इस देश की 
सम्पत्ति की मालिक भ्रेणी फे लिये भी ब्रिटिश साम्राज्यशाही के नियंत्रण 
को सहसा तोडकर अपना एकछत्र अधिकार कायम कर लेना सम्भव 
नहीं। इन दोनों ही अ्रवस्थाश्रों में व्यवस्था को पलट देनेवाली क्रान्ति 
का भय है। देश की आम जनता का शोषण करने के अधिकार को 
यह दोनों दी शक्तियाँ अपने हाथ में रखना चाहती हैं, इसलिये इन 
दोनों में होड और मुक्ाबिला दै । इस मुक़ाबिले के बावजूद वे एक दूसरे 
की सहायता से ही अपना श्रस्तित्व कायम रखे हुये हैं। अकेले दोनों 
में से कोई भी इस व्यवस्था को क्रायम रखने में सफल नहीं हो सकता | 
इनमें से एक हिस्सेदार के भिटने का श्रथ होगा, इस व्यवस्था का श्र 
ओर नयी व्यवस्था का आ जाना | इस नयी व्यवस्था में इस देश की ' 
जनता पेदावार के साधनों को श्रपने हाथ में कर आत्म-निर्णय का 

क कग्रेज सरकार या ज्रिटिश साम्राज्य की नीति को चलानेवाली शेणी । 
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अधिकार अपने हाथ में रखेगी। श्रात्मरज्ञा ओर स्वाथ के विचार से 
ब्रिटिश साम्राज्यशाही और इस देश की शोषक श्रेणी एक दूसरे के 
अस्तित्व को बनाये रखने के लिये मजबूर दै। यह दोनों शक्तियाँ अपने 
स्वार्थो को जिस प्रकार सटा सकें, वही वेघानिक आन्दोलन और सम- 
भौते का मार्ग है | जिसका दरवाजा गांधीवाद सदा खुला रखता है। 

गाधीवाद सममभोते का मार्ग खुला रखकर हृदय परिवर्तन द्वारा 
` समस्या का हल करना चाहता है क्योंकि पुरानी व्यवस्था की रक्षा के 
लिये नयी व्यवस्था का मार्ग इसी तरह बन्द क्रिया जा सकता है | 
अमभौते और हृदय परिवतन की इस नीति में उस जनता के लिये स्थान 
नहीं है, जिसका जीवन भौजूदा व्यवस्था में सम्भव हो रहा है! 
समाज की रक्षा श्रोर विकास के लिये यदि परिवतंन द्वारा मार्ग खोलने 
की ज़रूरत है, तो उसके लिये भी समझौते ओर हृदय परिवर्तन की 
नीति में गुंजाइश नहीं। जनता के आत्म निर्णय का अधिकार या 
स्वराज्य गाधीवाद की इस नीति से कमी प्राप्त नहीं हो सकता क्योंकि 
वह उसके आदर श्रौर उद्देश्य के विरुद्ध है। पुराने समय की नैतिकता 
और व्यवस्था का ढाँचा लिये हुये गाधीवाद की लाश मनुष्यता के 
मार्ग में केवल अ्रडचन ही बन रही है | मनुष्यता के विकास के विरोधी 
और समय के प्रतिकूल यह निर्जीव सिद्धान्त श्रपनी सड़ान्ध से समाज 
के मस्तिष्क में श्रम पैदा कर उसे वास्तविक सत्य श्रोर श्रहिंसा को 
पहचानने से रोके हुये दै । 

कोई भी राष्ट्र या देश इस युग में अन्य देशों के प्रभाव से श्रलग 
नहीं रह सकता । भारतवर्ष के लिये भी ऐसा करना सम्भव नहीं | संधार 
इस समय परिवर्तन के द्वार पर खडा दै श्रोर व्यवस्था की नई मंज्ञिल 
पर कृदम रखना चाहता दै। शोषण की मोजूदा व्यवस्था में शासन 
का श्रधिकार रखनेवाली भेणी इस परिवर्तन को रोकने का यल कर 
रही है | इस श्रेणी के इलावा शेष मनुष्य समाज नयी व्यवस्था लाने का 
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प्रय्न कर रहा है। नयी व्यवस्था को रोककर शासक और मालिक 
श्रेणी फे अधिकारों की रा करने का प्रयत नाज़ीवाद और फैसिस्ट- 
वाद के रूप में प्रकर हो रहा है भारतवर्ष में यह प्रयत्न भ्रहिंसा का 
चोला पहनकर गाधीवाद के रूप मे चल रहा है | गाधीवाद समाज 
की जिस व्यवस्था और पद्धति में पेदा हुआ, उसी की रक्षा का प्रयत्न 
वह कर रहा है। इस व्यवस्था के कारण जिप श्रेणी का पीडन और 
शोषण हो रहा दै, जो भेणी इस व्यवत्या को बदलना चाहती है, 
उसका गाधीवाद से सहयोग नहीं हो सकता । 

गाधीबाद का कार्यक्रम भारत के राजनैतिक विकास के लिये नहीं 
बल्कि बिपरीत परिस्थितियों में स्वयम्‌ श्रपनी रचा का प्रय्न है। इसके 
लिये वह भारत के स्वाभाविक विकास का बलिदान कर रहा है | इति- 
दास इस वात का गवाह है समाज की परिस्थितियाँ बदल जाने पर 
नेतिकता मी बदल जाती है | नयी र्थिक और राजनैतिक परिरिथतियों 
में पुरानी नेतिकता को नया भाषुक रूप देने वाले गाधीवाद के लिये 
स्थान नहीं। अपनी आर्थिक और राजनैतिक स्वतत्रता के लिये भारत 
का 'गाधीवादः से मुक्ति पाना आवश्यक है | † 


PO NNN 
+ व्यक्तित और सामाजिक जीन के बिभिन्न पहलुओं पर गांधीवादी ` 

ओर वेशानिक दृष्टिकोण का मेद सममने के लिये विज्ञव ओर विप्नवी ट्रे वट 

को फाइल उपयोगी होगी । ! 


